











वव: 
अः ओरेस्‌ # 


ब्रह्म सृच्र । 


शफर भाष्य भाषाचुवाद । 











दितीय भाग 
---->1\-) += 
मनुवादक 


ब्रह्मचारी विष्णु, 
संपादक वेदान्त केसरी" । 


व स 

वेदान्त केसरी कायालय, 

बेलनगज-श्रागरा । 
6<€<*3>3 


सवे भ्रधिकार सुरक्षित । 
१००० | प्रथम संस्करण संवत्‌ १६८९ 
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मुद्रक :-रामा प्रिटिग प्रेस, 
रावतपाडा, भ्रागरा । 
फोन २७३६ 





" &-। £ {> म | प्रकाशकं - 
न +; श्री योगानन्द आश्चम 
| न, ` सत्सङ्कः सभा रजि° 
~ ~“  . लालधाट, आ्रागरा। 


प्रस्तावना । 
€> 


ब्रह्म सूत्र गांकर भाष्य भाषानुवाद का प्रथम भाग प्रकारित 
होने पर वाचकवगे में द्वितीय भाग के लिये स्वाभाविक ही 
उत्कण्ठा बढ़ गई म्रौर द्वितीय भाग शीघ्रतरं प्रकट करने के लिये 
हमे वार वार सुचनाएं मिलने लगी । हमने भी यही उचित 
समभा भौर एक वषं की श्रत्प श्रवधि में लिखनेका काम समाप्त 
किया, जिसके फल स्वरूप यह दवितीय भाग भ्राज वाचको के 
सामने उपस्थित है । इस द्वितीय भाग के भ्रारभ में ब्रह्मसूत्र की 
भ्र॑तरंग बहिरंग समालोचना तथा इसके श्रन्याय भाष्यकारो के 
श्रभिप्राय तथा उनकी भी श्रःलोचना करने वाला एक निवंघ 
प्रस्तावना रू्पसेदेनेका विचार था, क्योकि इस प्रकार की 
भ्रालोचना प्रतिपादित विषयको भ्रधिक हृदयंगम करनेमें ्रत्यत 
उपयोगी होती है; परन्तु भ्रन्य प्रथम ही भधिक वृहत्‌ होजाने से 
यह्‌ विचार हमे छोड देना पड़ा । 


रव शांकर भाष्य का संपूरणं अविकल श्रनूवाद वाचक वगं 
के सामने है । श्रीमत्‌ शंकराचायं का यही एक प्रधान ग्रथ दहै 


( 


जिसने भ्राचायेश्री के लिये दाशंनिक्र जगत्‌ में इतना श्रलौकिक 
यश संपादन किया । इसकी प्रसंख्य विशेषताघ्नों का वणेन हम 
यहां पर नहीं करः सकते, विद्वान पाठक इसको मनोयोग से पट्ृगे 
तो वे स्वयं ही उनके चित्तको भ्राकृष्ट किये विना न रर्हैगी 1 श्रौर 
उनकी निश्चय होगा कि भाष्य वास्तव टी में इतनी विशाल 
ख्याति के पात्र हैँ । आचार्यश्री कौ सुमधुर वाणीका यथाथं भाव 
सरल हिदीमे लाने का यथा संभव प्रयत्न किया गया है; संस्कृत 
मे स्वल्प गति रखने वाले भी हमारे इस कथन का ग्रनुभव कर 
सकते हैँ ्रौर इसकी सहायता से मूल भाष्य का भ्रानन्द भी 
उठा सक्ते है । प्राचा की जाती है किं भ्रध्यात्म प्रेमी जन इससे 
योग्य लाभ उठा कर कार्यालय को उत्साहित करेगे । 


लालघाट, भ्रागरा । 
ब्रह्मचारो विष्णु । 
ता० ४-२-३३ 


इस पुस्तक्र का- यह द्वितीय प्रकाशन श्री योगानंद श्राश्रम 
सत्सद्क सभा रजि० लालघाट भ्रागरा द्वारा किया गया है। 


स्रागराः, लालघाट । 
; ता १-७-६४ 
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अनुकमणिका 
द्वितीय अध्याय ततीय पाद्‌ । 
उत्पत्ति श्र ति निरय । 


विषय 


९ 


४, 


वियदयि करण । सू° १-ॐ 
श्राकादा की उत्पत्ति होती हैँ 

मातरिश्वाविकरण | = १ ०९०७ = = ५०४ 
वायु की उत्पत्ति होती है 

ग्रसंभवाधिकरण। *““ ०५० = ०९०० = ००७७ 
ब्रह्म की उत्पत्ति नहीं होती 

तेजोऽधिकरर 1 ००० "= 2 
तेज की उत्पत्ति होती है 


स्रवधिकररा । ^ १० ०9 ०७० 


जल की उत्पत्ति होती है 
युधिव्यधिकाराधिकरण । 
छां दोग्य उपनिषत्‌ [६।२।४] मे भ्रन्न शब्द 
का प्रथं पृथिवी दहे 
तदभिध्यानाधिकरण । 4 
पंचभूतों को परमेश्वर ही ध्यान द्वारा क्रमशः 
उत्पन्न करता है 
विषययाधिकरण } ७००७ ७००७ ००७ ०७०७ ७०७ 
प्रलय का क्रम उत्पत्ति के क्रमसे उल्टाहै 


१६ 


२१ 


२२ 


२३ 


२६ 


२८ 


प स 


1) 


विषय पृष्ठ 

& श्रन्तरा व्रिज्ञानाधिकरण। “ “““ “ ““ ३२ 
मनवद्धिकी उत्पत्ति भूतोकी उत्पत्ति के ही अ्न्तगरेत है 

१० चराचर व्यपाश्रयाधिकरण। “ ““ ~ „४ 


उत्पत्ति का कथन चराचर देह के लिये मुख्यतया है 
ग्रौर जीव को उत्पत्ति का कथन गौर है 


११ श्रात्माधिकरण । 


। 1 । # ॐ 2 
जीव ब्रह्य के भेद का उपाधि निमित्तत्व म्रात्माका नित्यत्व 


“41 ॥ 


-१२ ज्ञाधिकरण { १००७ ०७०७ ००९७ ००७७ ०००० ७७ ४१ 
ग्रात्मा नित्य ज्ञान स्वरूप है 
१३ उत्रान्तिगत्यधिकरण । सू० १६२२ "“ ^ 


ग्रणु परिमाण वाद (४४), श्रणु परिमाण वाद 
निराकरण (५४), जीव उपाधि कृत है (५७) 


१४ कंत्रेधिकरण 1 सू० ३३-३९ ०००५ ६३ 
जीव का कतृत्व (६३) 
१५ तक्षाधिकरण । "० = "दत 


` जीवक स्वाभाविक कतु त्व का निषेव (६८), वुद्धि 
ग्रादि से युक्त जीव मे कतु त्व (७३); स्वतन्त्र बृद्धि भ्रादि 
के कत॒त्व का निषेध (७५) 
१६ परायत्ताधिकरण । सू० ४१-४२ “““ "““" ७५ 
जीव के कतु त्व मे ईदवर की ्रपेक्षा (७६), जीव का 
` प्रयत स्वातत्रय (७६) 
१७ भ्रंशाधिक्रण । सू० ४२-५३ ~“ ^“ ७६ 
जीव ईश्वर का श्रंश है (७९), इसमे श्नृति प्रमा 
(ठर), स्मृति प्रमारा (८३), जीव दुःख से ईश्वर 
दुःखी नहीं हो सकता (८४), विधि निषेध उपपत्ति 


( ॐ) 


विषय | 


०9 


( ठठ ), कर्मफल व्यवस्था ( ६१ ), इस विषय में 

सांख्य मत समीक्षा ( ६२ ) वेरोषिक यत समीक्षा 

(६२), भ्रात्मा का व्यापकत्व ग्रौर श्रद्रं तत्व (६१५) 

द्वितीय अध्याय चतुथं पाद : 
प्रारण की उत्पत्ति ्रोर स्थान \ 

प्राणोत्पत्ति म्रधिकरण । सू० १४ “ ^“ &७ 
रारो कौ उत्पत्ति होती है ` 

सप्तगति अधिकरण । सू° ५-६ न १०४ 
प्राण सातदही हें 

प्राणाणुत्वाधिकरण । ०००५ ५०७७ = ७७७० ०००० १११ 
प्राण सुक्ष्म मरौर परिछिन्न हँ 

प्रारश्चैष्टयाधिकरण । ~ न ११२ 

इन्द्रियों से प्राण श्रेष्ठ है । यः 

वायुक्रियाधिकरण । सू० €।१२ “““ ““ “ ११४ 

प्राण वायुरूप वा इन्द्रिय रूप नहीं है ( ११४ ) वह्‌ 

स्वतंत्र नहीं है जीव का साघन है (११७), प्राण इन्द्रिय 

नहीं है (११९), प्राण की पांच ही बृत्तियां होती हैँ (११९) 


श्रेष्ठाणुत्वाधिकरण । *“" ~ १२० 
मुख्य प्राण सूक्ष्म है (१२०) 

ज्योतिराद्यधिकरण । सू० १४-१६ + १२१ 
इन्द्रियों की प्रवर्ति देवताभ्रों के श्रधिष्ठानसे हैँ 

इन्द्रियाधिकरण । सू० १७-१६ “““ "““ १२५ 


प्राण इन्द्रियो से पृथक है 
संज्ञामूतित्कृप्ति अ्रधिकरण । सू° २०-२२ `“ १२९ 
नाम रूप का कर्ता (१२९), त्रिबरृत्करण (१३२) ` 


$ ई.) 
्‌ तृतीय अध्याय रथस्‌ पाद्‌ । 
विषय पृष्ठ 
` तदन्तर प्रतिपत्ति श्रधिकरण । सू० १-७ “““ “ १३६ 
सिहावलोकन (१३६), जीव सूक्ष्म भूतो के साथ श्रन्य 
. देह को प्राप्त होता है (१३७), श्रुतिगत जल शब्द से 
तीनों भूर्तो का ग्रहण (१३९); इष्टादि कमं करने 
वाले देवों का श्न्न किस प्रकार होते है (१४६) 
कृतात्ययाधिकरण । सू० ८-११ ९८९ 
निःशेष कर्मों का भोग चंद्रमंडम मे नहीं होता (१४६), 
भ्रनुराय का निरूपण (१५२), छखदोग्य (५१०1७) 
श्रुति का चरण शब्द लाक्षणिक है (२५७) 
म्रनिष्टादिकार्यंधिकरण । सू० १२-२१ “““ ˆ` १५६ 
इष्ट कमं न करने वालोंको गति ( १५६ ), एेसे 
जीवोके लिये भ्रारोहावरोह्‌ क्रमका प्रभाव ( १६६ ) 
साभान्यापत्यधिकरण । "^" १६७ 
भ्रवरोह काल मे जीवों को भ्राकारा श्रादि के 
समान ग्रवस्था प्राप्त होती है (१६७) 


नातिचिराधिकरण । " ^ "^ “१६८ 
जीव इस श्रवस्था में श्रधिक काल नहीं रहता (१६८) 
श्रन्याधिष्ठाताधिकरण । सू० २४-२७ ““" १६६ 


चद्रमंडलसे लौटनेवाले जीव त्रीहि ्रादिसे केवल संयोग 
को प्राप्त होते हैँ (१७०); धर्माधमं का निय (१७२) 
ततीय अध्याय द्वितीय पाद्‌ । 


जीव की भ्रवस्थाश्रों का वरणन। 
संध्याधिकरण.। सू० १-६ "“" १७५ 
स्वप्न विचार ( १७५ ), स्वप्न मिथ्यात्वं ( १७७ ) 


( उ ) 


विषय पृष्ठ 
२ तदभावाधिकरण। सू० ७-८ ^ “““ ““ ““ १८६ 
सुषुप्ति विचार ( १८६ ), सुषुप्ति स्थान निखंय 
( १८८ ), नाडियां म्रौर पुरीतत ( १९१) 


कर्मानुस्मृतिशब्दविव्परधिकरण । “~ „~“ „.. १६३ 

जागृति विचार ( १६४ ), मुक्तका भ्रपुनरावतंन ( १९६) 

४ मूग्धेऽधेसंपस्यधिकरण । €७ 
मूर्च्छा श्रवस्था विचार (१९७), मरण मूच्छ (२००) 

५ उभयलिगाधिकरण । सू० ११-२१ २०० 


ब्रह्म के सगुण निगुण का विचार (२००) 
सगुण प्रतिपादन उपासना के लिये है (२०३) 
ब्रह्म का चेतन्यमयत्व (२०६), प्रतिविव 
ग्रादि हष्टांतो का विचार (२०८), सू° ११-२१ में 
दो ्रधिकरणों कौ भ्रसंभावना (२१०), ब्रह्य के 
स्वरूप प्रतिपादक वाक्यों का प्रयोजन (२१२) 
प्रकरृतेतावत्वाधिकरण । सू° २२-३० ~ २१८ 
निषेव श्रुति का विचार (२१८), निषेध श्रूति की 
योजना (२२४), ब्रह्म दशन (२२५), संराध्य 
संराघक भाव से भेद (२२७), सिद्धांत (२२८) 

७ पराचिकरण । सू2 ३१-३७ „^ २३० 
ब्रह्म से पर एसे तत्त्व की प्रगंका (२३०), उसका 
निरसन (२३३), ब्रह्मसे पर किसी वस्तुके श्रस्तित्व 
का निरसन (२३७) ू 

८ फलाधिकरण 1 सू० ३८४ १. २३६ 
कमंफल का दाता ईइवर हीं है 
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विषय 


( ऊ ) 
तृतीय अध्याय तृतीय पाद्‌ । 


पृ 
१ सवे वेदान्त प्रत्ययाधिकरण । सू० १-४ ,५५ „^ र 
ज्ञानेक्य प्रतिपादन (२४५), अ्रवांतर वातो मे भेद 
(२४६), उपासना की एकता (२५२) 
उपसंहाराधिकर । 54: २५३ 
विधि प्रशों का भ्रन्यत्र संग्रह्‌ 
ग्रन्यथात्वाधिकरण । सू० ६-८ „~. २५५ 
छदोग्य ग्रौर ब्रहदारण्यक में प्राण विद्या की एकता “ 
की भ्राशंका (२५५), उसका निरसन (२५७) 
व्याप्तधिकरण । ~. व १ 
प्रक्षर श्रौर उदुगीथके सामानाधिकरण्य का विचार (२६१) 
सवभिदाधिकर । प वर ६४ 
सवत्र कही हुई प्राण विद्याम्रो मे सरस्पर प्राण के 
गुणो का स्र 
भ्रानंदाद्यधिकरण । सू° ११-१३ ~ „~ २६७ 
ब्रह्य के श्रानंद भ्रादि धर्मोका सवत्र संग्रह (२६७) 
म्राध्यानाधिकरण । सू० ६४-१५ ˆ“ २६६ 


कठोपनिपत्‌ (३।१०.११ ) मे पुरुष ही को सव से 
पर कहा है (२६६) 

म्रात्मगृहीत्यधिकरण । सू° १६-१७ ““ “““ २७२ 
एतरेय (१।१,२) मे परमात्माही का कथन है २७२ 
भ्रधिकरण की दूसरी योजना-बरहदारण्यक उपनिषन 
में (४।३७) तथा छांदोग्योपनिषत्‌ (६।२।१) 
परमात्मा ही का प्रतिपादन है (२७७) 
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& ` का्यख्यानाधिकर । 0 लत 


९३ 


९४ 


१५९ 


१७ 


बृहदारण्यक उपनिषत्‌ (६।०।५४) मे जल को प्रा 
का वस्त्र जानने का विधान है, ्राचमन का नहीं 


समानाधिकरण । ^“ "^" रत 
प्रग्नि रहस्यम म्रौरवब्रहदारण्यकमे एकी विद्या 
ही है ग्रौर परस्पर गुरणों का ग्रहण होता हे 
वाधिकरण । सू० २८-२२्‌ २८६ 
बृहदारण्यक उपनिषत्‌ मे ग्रहः ्रौर ्रहंएेसे दो 
नाम भ्राव्यात्मिक श्रौर श्राधिदेविक स्थानों के 
लिये पृथक्‌ पथक्‌ ही द्यि हें 
संभृत्यधिकरण | ८3 17 ` < „ २६० 
राणायनीय खिलग्रंथ में दिये हुये धर्मोका शांडिल्य 
विद्या मे संग्रह नहीं होता 
पुरुपविद्याधिकरण । १ र 
तांडीं ग्रौर पेंगी शाखाश्रों से रहस्य ब्रह्मरणमे कही 
हई पुरुष विद्या में जो धमं कहे हुये है उनका 
तेत्तिरीयक की पुरुष विद्या मे संग्रह नहीं होता 
वेधाद्यधिंकरण । “““ “^ ए 
वेध मंत्र श्रादि का विद्या मे संग्रह नहीं होता 
हान्यधिकरण । ५१९०-८ ~“ २६६ 
विदान्‌ का पाप पुण्य त्याग 
सापरायाधिकरण | ३ ०५ 


देह त्यागके समय विद्वान पुण्य पापोका त्याग करता है 
गतेरथेवत्त्वाधिकरण । सू° २६-३० ~" ३०७ 

देवयान गति उपासक के लिये है, सम्यक्‌ ज्ञानी 

के लिये नहीं 
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१८ भ्नियमाधिकरण।) ३०९ 
सभी सगुण उपासको के लिये देवयान कौ प्रात्ति 

१६ यावदधिकाराधिकरण। “““ ३१२ 
श्रधिकादी लोगों को स्थिति 

२० भ्रक्षरध्यधिकरण। ““ ५ ३१७ 
बरह्म के विशेषो के निषेध का सरवेत्र ग्रहण 

२१९ इयदधिकरणा । ^" -२२८ 
ग्राथवेण भ्रीर कठ उपनिषद्‌ मे एक ही विद्या 

२२ भ्रन्तराधिकरण । सू० ३५-३६ ““ २२२ 

उषस ्रौर कहोलके प्रदनोमे एक हीं विद्या काक्थनरहै 
२३ व्यतिहाराधिकरण। 4 ४ २२५ 


एेतरेयी म्रौर जावाल शाखा मे कहो हुई उपासनायें 
परस्पर दोनों भावों से करनी चाहिये किसी एक 


भाव से नहीं 

२४ सत्या्यधिकरय | ७७०५ = ०००० ७6७6 ००७७ ०००७ २२७ 
सत्यादि गुरो का रन्यत्र संग्रह 

२५ कामाद्यधिकरण। “““ “““ “ “ ३३० 


छांदोग्य मरौर बृहदारण्यक की दहर विद्या्नो में 
परस्पर गुणों का संग्रह 
२६ श्रादराधिकरण। सू० ४०-४१ ““” “^ २३२ 
भोजन उपस्थित हो तव हीं प्रारणाग्रिहोत्र करना चाहिये 
२७ तल्धिवारणाधिकरण । ००९१ ~ २३६ 
उद्गीथ भ्रादि कमद्धका कमि नित्य संवध नहीं है 
२८ प्रदानाधिकरण। “““ ३४० 
ब्रहदारण्यक (१।५।२१ इ₹०) तथा छांदोग्य (४।२) 
मे प्राण श्रौर वायु को पृथक्‌ उपासना कही हे 


विषय पृ 

२६ लिगभूयस्त्वाधिकरण 1 सू० ४४-५२ “` “रे 
श्रग्नि रहस्य के ्रग्नि विद्यात्मक हैँ 

३० एेकात्म्याधिकरण । सू० ५३-५४ “““ ““ ““ ३५६ 
श्रात्मा देह से भिन्न है | 

३१ भ्रगाववद्धाधिकरण । सू० ५५-५६ धः ६१ 
उद्गीथ भ्रादि के विधि सव शाखाग्रोके लिये समान है 

३२ भूमज्यायस्त्वाधिकरण । “““ ~" ३६४ 
ग्रौपमन्यव के श्राख्यान मे समणष्हि की उपासना कही है 

३३ राब्दादिभेदाधिकरण । 4 ३६७ 
राब्द भेद से विद्या भेद 

२४ विकलत्पाधिकरण । ०० =" ०० ~" ०० ३७० 
विद्याश्नों का विकल्प से ग्रहण 

२५ काम्याधिकरय | (7 इ २ 
काम्य कर्मो का समुचयदहोवानहो 

३६ यथाश्रय भावाधिकरण । सू० ६१-६६ “` “““ ३७३ 


९ 


उपासनाएं इच्छानुसार समुचय से वा विकल्प 
से होती है 1 


ततीय अध्याय चतथ पाद | 


पुरुषार्थाधिकरण 1 सू० १-१७ . “"““ “ २७९ 


पुरुषाथं (३७६), कमं श्रौर पुरुषाथं (३८०); श्रुति 
का परम लक्ष्य परमात्मा (३८५), ज्ञान म्रौर कमं 
(३९१), संन्यास भ्रौर कमं (३६४) 


२ परामर्गाधिकरण । सू° १८-२० ^“ “` ~ ३९४ 


संन्यास प्राश्रम श्रुति संमत है (३६४), वानप्रस्थ 
म्राश्रम (४००), संन्यास का प्रयोजन (४०२) 
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३ = स्तुतिमात्राधिकरण । सू9 २ १-२२ ००००१ ०००० + "=, "5 
9 श्रुतियां केवल स्तुतिपर नहीं है, विधि 

बोधक 
४ पारिप्लवाधिकरण । सू० २३२४ ““ “ "^" ४०६ 
`. वैदिक भ्राख्यानों का प्रयोजन 

५ अ्रम्निन्धनाद्यधिकरण । ४०८ 
विद्या क प्रयोजन सिद्धि मे कर्म की प्रनुपथोगिता 

६ सवपिक्षाधिकरण। सू० २६२७ “` “४०६ 
विद्या के लिभे भ्राश्रम कर्मो की उपयोगिता 

७ सवन्निानुमत्यविकरण । सु° २८-३१ क + ४१३ 


प्राण संवादमे प्राणका सव श्रन्न है यह्‌ कथन सवं 
भक्षण की ्रनुमति नहीं देता, प्राणकी स्तुति करता 
है ( ४१३ ), इस विषय में स्मृति निणंय (४१६) 

ठ ब्राश्रमकर्माधिकरण । सू० ३२-३६ “““ ˆ“ ““ ४१७ 
म्राश्रमनिश्ो को कमं को श्रावदयकता ( ४१८ ) 
मुमृक्षश्रो को भो विद्या के सहकारी भाव से कर्मो 
को प्रावश्यकता ( ४२० ) 

€ विघ्ुराधिकरण । सू० ३६- स ~ - ५२२ 
विधुरादि को विद्याका भ्रधिकार (४२२) उनके लिये 
साधन (४२३) उनका संन्यासमे श्रधिकार (४२४) 


१० तदुभूताधिकरण। ““ ` “ ४२४ 
संन्यास का त्याग नहीं हो सकता 

११ अधिकाराधिकरण। सू० ४१-४२ `“ “““ “४२६ 
नैष्टिक ब्रह्मचयं श्रौर प्रायश्चित 

१२ बहिरधिकेरण ॥ =^ ०० ४२६ 


ब्रतभंग करने वाले का बहिष्कार 


(ए) 
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१४ 
१५ 
९१६ 


१७ 
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स्वाम्यधिकरण 1 सू० ४४-४६ 

यज्ञ मे उपासनाएं ऋत्विज के कमं हँ 
सह्कायेन्तरविध्यधिकरण । सू० ४७-४६ 

समान्य ज्ञान वाले के लिये मौन विधि है 
श्रनाविष्काराधिकरण । 

ज्ञानी प्रकट रहे 

एेहिकाधिकरण । | 

प्रतिवेध यन्न होने पर विद्या की उत्पत्ति 
म॒क्तिफलाधिकरण । 

मोक्ष फल निरतिदाय है 


चतुथं अध्याय, पथम पाद्‌ । 


ग्राव्ृत््यधिकरण । सू° १-१ = 

ज्ञान की भ्रावृत्ति की भ्रावश्यकता (४४६); 

ग्रावृत्ति का प्रयोजन (४४९) 
ग्रात्मत्वोपासनाधिकररण । 

ईश्वर की श्रात्म रूप से उपासना 
प्रतीकायिकरण । 

प्रतीको में म्रात्म वुद्धि का निषेध 
ब्रह्महष्टयधिकररण 1 

ब्रहम के प्रतीको में ब्रह्म हष्टि 
ग्रादित्यादिमत्यधिकरण । 

उद्गीथ श्रादि में श्रादित्य भ्रादि की बुद्धि 
ग्रासीनाधिकरण । सू० ७-१० 

उपासना बैठकर करना चाहिये 
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विषय 
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७ एकाग्रताधिकरण। 


उपासना के लिये देश काल निरय 


८ श्राप्रायराधिकरण। 


ग्मज्ञानियों के लिये मरण पयत उपासना करने 


को भ्रावहयकता 


& तदुधिगमाधिकरर। 


१० 
१९ 
९२ 
१३ 


१४ 


ब्रह्य प्राप्ति होने पर सव पापीं का क्षय 
इत रासंश्लेषाधिकरण । 
बरह्म प्राप्ति होने पर सव पुण्यो का क्षय 
्रनारव्धाधिकरण । - 
ग्रनारब्ध कर्मो काना 
ग्रग्निहोत्राधिरण 1 
ग्रग्निहोत्रादि कर्मो का प्रयोजन 
विद्याज्ञानसाधनाधिकरण । ध 
विद्या रहित अग्निहोत्र की उपयोगिता 
इतरक्षपराधिकरण । 
प्रारब्ध का भोगसेक्षय 


चतुथं अध्याय दूसरा पाद । 


१ वागधिकरण । सू० १-२ 


मरण प्रसंग मे वाणी का मनम समावेश (४८६) 


वारी के समान इतर इन्द्रियो काभी मनम 
प्रवेरा ( ४६१) 


२ मनोधिकरण)। 


मन का प्राणम प्रवेश 


पथ 
४७१ 


( श्रो ) 


विषय 

३ श्रघ्यक्षाधिकरण । सू० ४-६ (द 
प्राण का जीवात्मा में प्रवेश (४६३) 
प्राण के साथ सूक्ष्म भूतों की स्थिति (४६५) 

४ म्रासृत्युपक्रमाधिकरर । 
जानी भ्रौर भ्रज्ञानी की उक्रान्ति 

५ संसार व्यपदेशाधिकरर 1 सू० ८-११ { 
तेज का श्रात्यंत्तिक लय नहीं होता (५००) 
तेज की सृष्ष्मता तथा उसकी श्रक्षयता (५०१) 
दारीर की उष्णता से उसका भ्रनुभव (५०२) 

६ प्रतिषेवाधिकरण । सू० १२-१४ 
ज्ञानी की उत्क्रान्ति का श्रभाव (५०२) 
युक के हष्टान्त का स्पष्टीकरण (५०७) 

७ वागादि लयाधिकरण। 
ज्ञानी की इन्द्रियों का ब्रह्य मे लय 

प्रभिभ।वाधिकरण । = 

ज्ञानी की कलाभ्नों का भ्रात्यंतिक लय 

६ तदेकोधिक्ररण। 1 
ज्ञानी की मस्तक से उत्रान्ति 

१० रदम्यधिकरण । सू° १८-१६ 
रदिमयों का म्रनुसरण (५१२) 
रातमेया दिन मे रदिमयों के भ्रनुसरण की 
सम्भावना (५१२) 

११ दक्षिणायनाधिकरण । सू० २०-२१ “` ^" 
ज्ञानी के लिये उत्तरायण भ्रौर दक्षिणायन को 
समानता (५१४), इनकी योगियों के लिये 
म्रावदयकता (५२५) 
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चतुथं अध्याय तीसरा पाद्‌ । 
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ग्रचिराधिकरण। ` २७ 
ज्ञानियों का भ्रचिरादि मागं से गमन (५१७) 
ग्रचिरादि मागं का वणेन (५१८) 

वाय्वधिकरर । 11 0 ५२० 
ग्रचिरादि मागे मे वायुलोकं का स्थान 

तडिदधिकरण 1 ००० ५२३ 
ग्रचिरादि मागं मे.वर्ुणलोक का स्थान 

ग्रातिवाहिकाविकरणः। सू० ४-६ र ५२४ 
ग्रचिरादि मागं देक व्यक्ति (५२५) उनका 
प्रयोजन (५२८) 

कार्याधिकरण । सू ७-१४ । ५२८ 


... सगुण उपासको को कायं ब्रह्म की प्राप्ति (५.८) 


कमोक्त ज्ञानाव्रत्ति (५३१); पक्ष विपर्यय मानने 

काकारण (५३४), ज्ञान के रभाव मे मोक्ष 

का श्रभाव (५४१), सगुण ब्रह्म के लिये गति 

का प्रतिपादन (५४४), पर भ्रौर म्रपर ब्रह्य (५४५) 
ग्रप्रतीकालम्बनाधिकरण 1 सू० १५-१६ ५४द्‌ 

प्रतीक उपासना तथा भ्रन्य उपासना का फल 


चत्थं अध्याय चतुथं पाद्‌ । 
संपद्याविभविधिकरण । सू० १-३२ "““ ^“ ५५० 
श्रति (खां° ८।१२।२) में ्रात्मा भ्रपने स्वरूप से 
व्यक्त होता है पसा ही कहा है (५५०) 
ही है (५५१) 


(भ) 


विषय 

२ भ्रविभागेनहष्टत्वधिकरण । ध 
मुक्त म्रात्मा परमात्मा से प्रविभक्त रहता है 

३ ब्रह्मणाधिकरण । सू० ५-७ 
जेमिनी का मत- भ्रात्मा ब्रह्य रूप से व्यक्त होता 
है (५५५), ग्रौडलोमि क्रा मत- वह्‌ केवल 
चेतन्य रूप से व्यक्त होता है (५५६), बादरायण 
का मत्त--दोनों मतो मे कोई विरोध नहीं (५५७) 

४ संकल्पाधिकरण । सू० ८-€ 
मुक्तो को संकत्प सिद्धि ओर उनका स्वातव्य 

५ भ्रभावाधिकरण 1 सू० १०-१४ “५ 
मोक्ष ग्रवस्थामे शारीर इद्रिय का म्रभाव 

६ प्रदीपाधिकरण । सू० १५-१६ न 
प्रदीप के समान विद्रान्र्‌ सव शरीरो मे प्रविष्टहो 
कर भोग भोगता दहै 

७ जगदनव्यापाराधिकरण । सू० १७-२२ 


जगत्‌ के व्यापार कोदोड कर श्रगिमादि श्रन्य 

सव एश्वर्य मूक्तो मे होता है (५६६), मुक्तो का 

एेश्वयं ईश्वर के म्राधीन होता है (५६७), निगरण 

ब्रह्मकी प्राप्ति (५६८), मूक्तात्माग्रों का मर्यादित 
एय (५७०), अ्रपुनरावतेन (५७१) । 
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जिनसे इस पुस्तक को छपाई हेतु श्री कालोचरन जी 


दारा भ्राथिक सहायता प्राप्त हुई है । 


चे 














व्रह्म सूत्र । 
राकर भाष्य साषादुबाद्‌ 
द्वितीय अध्याय, तृतीय पाद । 
वियदधिक्ररण । सू° १-७ 
न वियदश्रुतेः ॥ १ ॥ 


वियद्‌ राका न उत्पन्न नहीं होता; अश्रतः क्योकि, 
{ श्राकोाड की उत्पत्ति की | श्चति नहीं मिलती । 


{ 


वेदान्त ग्रन्थो मे जगत्‌ कम उत्पत्ति के संवंधमे भिन्न र 
प्रसंगों पर भिन्न प्रकार की उपश्रतियां मिलती है । कोई 
श्रुतियां च्राकाड की उत्पत्ति का प्रतिपादन करती है, कोई नहीं 
करती । को वायु की उत्पत्ति वताती है कोई नहीं । जीव श्रौर 
भ्रण की उत्पत्ति के संवंधमे भी यही हाल टै। इसी प्रकार. 
किसी श्रुति के उत्पत्ति क क्रम आदिमं भी अरन्य श्रुति मे विरोध 
मिल जाता । ग्रौर जिस प्रकार श्रन्य मतादलंवर्यो केमतमें 
परस्पर विरोध श्राजाने से उनको श्रग्राह्य माना दै, उसी प्रकार 
श्रमना पक्ष भी इस विरोध के {कारण श्रग्राह्य हो जायगा पेसी 
संक्रा के निर्मलना्थं तथा सव वेदान्त भ्रन्थोमेश्राई्‌ हई स॒ष्टि 
संवंधी श्चतियों का भ्र्थं सूस्पष्ट करनेके लिये भ्रागेके म्र॑थकी 
रचना करते है । ( श्चतिमे प्राप्त में विरोध दै इस ) पूर्वोक्त 
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दका का निरसन होना यही श्रतियो के स्पष्टार्थं करने का फल 
टे । यहां प्रथम इसी का विचार करे कि भ्राकाडश की उत्पत्ति है 
या नहीं । 

इस विषय में कोई एेसा प्रतिपादन करते हैँ क्रि न वियदश्रुतेः" 
वास्तव मे श्राकाश की उत्पत्ति होती ही नहीं; क्योकि श्रुति के 
उत्पत्ति के प्रकरण मे श्राकाड का निदेश नहीं है । छांदोग्य उप- 
निषत्‌ मं “सदेव सोम्येदमग्र ्रासीदेकमेवादितीयम्‌ [ छां ६।२।१| 
( हे सोम्य, यह पहिले एक श्रौर श्रितोय एसा सत्‌ ही था) इत 
मंत्रसे सत्‌ शव्द से वाच्य ब्रह्म का उल्लेख करके "तदेक्षत, तत्तेजो- 
ऽसुजत' | छां ° ६।२।३| ( उश्तने इच्छा की, उसने तेज उत्पन्न 
किया ), इप्त प्रकार पंच महाभूतोमे से वीचकेतेजसे घ्रारंभ 
कर के^तेजः जल प्रौर पृथ्वौ इन्हीं की उत्पत्ति कदी टं । जिस 
का ज्ञान इन्द्रियो द्वयारान हो उसका ज्ञान हमको केवल श्रुति ही 
कृरा सकती दै । ्राकाद्च की उत्पत्ति प्रतिपादन करने वार्लं 


कोड श्रुति नहीं मिलती, इसलिये भ्राकाड कौ उत्पत्ति नहीं 


. होती, यही सिद्ध होता है॥ १॥ 
अस्तितु।२॥ 

तु परन्तु | श्रन्य श्रतियो में भ्राकाश को उत्पत्ति | अस्तिदै। 

परन्तु (तु ) शब्द से श्रन्य पक्ष ग्रहण करने का वोध होता 

है । छांदोग्य उपनिषत्‌ मे श्राकाश की उत्पत्ति भले नहो, भ्नन्य 
श्रुतियों में वहु मिलती है । तेत्तिरीय उपनिषत्‌ में ^सत्यं ज्ञान- 
मनतं ब्रह्य" ( ब्रह्म सत्य, ज्ञानरूप श्रौर श्रनंत है) एेसा कह कर 
(तस्माद्रा एतस्मादात्मन श्राकाणः संभूतः" | त०२।१)(पेसे 
इस श्रात्मा से श्राकाश को उत्पत्ति हई), एसा कटा गया है। 
इस प्रकार कहीं २ सृष्टिका प्रारं्भतेज सेतो कहीं भ्राकाद्यस 
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दिया गया टै, इसलिये दोना श्रुत्तियो मे वि रोध प्रतीत होता है 
यदि कहो कि इनको एकवाक्यता करना युक्त टै, तो वहु ठीक 
टे, एकावाक्यता करना युक्त तोदै परन्तु यह भी समभ में 
नहीं श्रात्ता क्रि वह्‌ कंसे हो । (तत्तेजोऽसृजत [ छां ° ६।२।३ } 
( उसने तेज की सुष्टिकी ) इस श्रूति में निदिष्ट ईदवरका 
"तत्तेजोऽसृजत" श्रौर "तदाकाडमसुजत' ( उसने श्रकाश की 
सष्ठ की) इन दोनों श्रुतियों मे उल्लिखित सुष्टियों के साथ संबंध 
नटीं चटता । यदि कटो क्रि एक वार उल्लिखित कर्ताकादो 
कतव्यों कै साथ सम्बन्ध देखने मे प्राता है; जेसे-दाल वनाकर 
वह्‌ भात वनातारे इसी प्रकार प्रथम भ्राकाश्च को उत्पत्ति 
करके पडचात्‌ वह्‌ तेज की उत्पत्ति करता दै एेसा कह सकते है, 
तो वह्‌ ठीक नहीं है" क्योकि छांदोग्य में तेज की उत्पत्ति प्रथम 
बताई है श्रौर तेत्तिरीय उपनिषत्‌ में श्राकाद् को उत्पत्ति प्रथम 
वताई्‌ टै परंतु दोनों कौ प्रथम उत्पत्ति संभव नहीं। इस 
उदाहरण से श्रन्य श्रुतियों कै विरोधकाभी निरूपण हृश्रा 
समना चाहिये ' ' तस्माद्रा एतस्मादात्मन भ्राकाशः संभूतः" 
| तं०२।१ | (एमे इक्त श्रात्मा से श्राकाडा उत्पन्न हश्रा) 
इस श्रति मे भी उससे श्राकाश उत्पन्न हमरा रौर उससे तेज 
उत्पन्न हश्रा, उत्पन्न होने वालो दो वस्तुम्रों का एक ही उत्पन्न 
करने वाले के साथ एक ही समय सम्बन्ध लगाकर श्राकाड श्रौर 
तेज के साथ उसका एककालीन सम्वन्य लगाना ठीक नहीं है । 
दूसरे, वायोरग्निः" [ त० २।१] (वायुसे भ्रमिं उत्पन्न हुश्रा) 
इस श्रुति मे (तेज को उत्पत्ति) भ्रौर ही प्रकारसे कही हे ॥ २॥ 

इसका कोई इस प्रकार उत्तर देते टै-- 

गौण्यसंभव्रात्‌ ॥ ३ ॥ । 
[आकाश की उत्पत्ति की श्रुति]. गौणी गौरा है असंभवात्‌ ` 


पशत व्रह्म सूत्र 
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| श्राकाश की उत्पत्ति ] श्रसम्भव होने से । 


श्रुति मे श्राकाड की उत्पत्ति का कथन नहीं है इसीसे 
ग्राकाश की उत्पत्ति नहीं होती यह्‌ सिद्ध होतादै। जो ्राकाच 
की उत्पत्ति कथन करने वालो भ्रन्य श्रुति वताई गई टै, उसको 


गोण श्रृति मानना ही युक्त टै, क्योंकि म्राकादा की उत्पत्ति ही 
भ्रसम्भव हँ । कणाद के मतानयायियों के वर्तमान होते हए कोई 
भो भ्राक।श की उत्पत्ति सम्भवनीय नहीं वता सकता । कणाद 
कै श्रनुयायी ( वशेषिक ) श्राकाञ्च की उत्पत्ति का इसलिये निषेध 
करते हं कि भ्राकाश् की उत्पत्तिमे उसको कारण सामग्री का 
ही श्रभाव है । वास्तव मे जितना जो कुं उत्पन्न होता है, सम- 
वायी, ्रसमवायो श्रौर निमित्त इन तीनों कारणों से उत्पन्न 
होता है । एक जाति के श्रनेक द्रव्यही एक द्रव्य का समवायी 
कारण बनते है; परन्तु, भ्राकाड्च को उत्पन्न करने वाले एक 
जाति के भ्रनेक द्रव्य हैं नहीं करि जो श्राकादा का समवायी कारण 
वने म्रौर उनके परस्पर संयोग को अ्रसमवायी कारण मानकर 
उससे भ्राकाश्च को उत्पत्ति मानी जाय । इन कारणों का भ्रभाव 
होने से उनको जोड़ने वाले या भ्राकार देने वाले श्राकाड के 
निमित्त कारण को तो बात ही दूर रही। उत्पत्ति वाले तेज 
भ्रादि का पूर्वं कालम भ्रौर उत्तर कालमें भेद देखा जातादै। 
जसे कि उत्पत्ति के पहिले तेज नहीं था पी उत्पन्न टभ्रा। 
परन्तु राका का इस प्रकार पूर्वं श्रौर उत्तरकालमें कु भी 
भद नहीं हो सकता, क्योकि भ्राकाश की उत्पत्ति के पहिले जिस 
मे ्रवकाराया छोटा वडा कसाभीदि्र नदीं था एेसा क्या 
था यह कुं ठीक कह नहीं सकते । दूसरे, पृथ्वी से विरुद्ध घर्म 
वाला होने से तथा विश्रु श्रादि लक्षणों से युक्त होने से श्राकादा 
की उत्पत्ति नहीं होती यही सिद्ध होता है । इसलिये जसे व्यव- 
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हारम त्राकाश करो' "आकाश हुञ्ना' म्रादि गोण प्रकार का 
प्रयोग होता दै श्रथवा जसे घट का भ्राकाश, कमंडलु का भ्राकाश 
या घर.का श्राकादा, इस प्रकार एक ही श्राकाड का भेद व्यव- 
हार गौरा रीतिसदहोता टै, श्रथवां वेद मे भो शन्रारण्याना- 
कःलेष्वालमेरन्‌' ( जंगली पञ्ुग्रों को श्राकाद् में यानी खुली 
जगह वाधना चाहिये ) इस प्रकार का गौण प्रयोग मिलता दहै, 
इसी प्रकार उत्पत्ति श्रुति को भी गौर ही मानना चाहिये ॥३॥। 
शब्दाच्च ॥ ४॥ 

शब्दात्‌ शब्द ( श्चुति )सेचभी[ ्राकाश को उत्पत्ति 
नहीं होतो, यही सिद्ध होता है ]। 
ति भो भ्राकाश की उत्पत्ति नहीं होती, यही ¦प्रतिपादन 
करती दै; क्योकि वेदमें कहा दहै करि शपायुह्चान्तरिक्षं चेतद- 
मतय" [ ब्रट° २।३।३ ] वायु श्रौर श्राकाश ये भ्रविनाश्ी षह) 
ग्रौर श्रविनाशी की उत्पत्ति संभव नहीं । दूसरे; श्राकाडावत्सवे- 
गतद्चनित्यः' ( ब्रह्म श्राकाश्च के समान व्यापक श्रौर नित्यहै) 
इस प्रकार ब्रह्म को श्राकाद्की उपमा देकर श्राकाश्च मे भीवे 
वर्मं है, ठेसा वेद मे सूचित व्या है भौर नित्य म्नौर व्यापक की 
उत्पत्ति नहीं वन सकती । (स यथाऽनन्तोऽयमाकाड्च एवमनन्त 
ग्रात्मा वेदितव्यः ।' ( जंसे उस श्राकाश्च का म्रन्त नहीं है वसे 
ही ्रात्मा का श्रन्त नहीं है एेसा जानना चाहिये ) यह इसका 
उदाहरण दै । ्राकाश्दरीरं ब्रह्म" [ त° १।६।२ ] (ब्रह्य का 
प्राक दारीर ठै), “म्राकाकल श्रात्मा'[ त° १।७।१९] 
( श्राकार श्रात्मा है यानी भ्राकाड्च के समान भ्रात्मादहे)येभीं 
उसी के उदाहरण हैँ । यदि श्राकार की उत्पत्ति सम्भव होतो 
वह्‌ ब्रह्म का विहेषरण नहीं वन सकता; जंसे कि नील कमल का 
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विशेषण वनता है । इसीलिये, नित्य एसे भ्राकाश के साथ लो 
ब्रह्म को समानता है एेसा निश्चय होता है ॥ ४॥ 


स्याच्चकस्य ब्रह्मशब्दवत्‌ ॥ ५ ॥ 


एकस्थ एक ( उत्पन्न होना इस राब्द ) का ब्रह्मश दत्‌ 
ब्रह्म शब्द के समान [ गौण श्रौर प्रधान दोनों प्रकार का प्रयोग] 
स्यात्‌ हो सकेगा 


इस सूत्र मे ( उत्पत्ति ) शब्द के सम्बन्धी दाका का उत्तर 
दिया गया है । 


शंका-- "तस्माद्रा एतस्मादात्मन श्राकालः संभूतः ¡ त 
२।१ |(एेसेइस श्रात्मा से प्राक्च की उत्पत्ति हृह्‌1) 
इससे प्रारम्भ होने वाले प्रकरण में "उत्पत्ति हृई' यह गब्द 
भ्रागे के तेज भ्रादि के सम्बन्धमें ही प्रधानता से कटा गया 
श्रौर ्राका्ञ के सम्बन्ध मे गौणरूप से उपयोग किया गया, 
एसा कंसे सम्भव है ? 


उत्तर-"उत्पत्ति" शब्द के एक होते हृए भी विषय के श्रनु- 
सार उसका ब्रह्य शब्द के समान गौर म्रौर मुख्य श्रथ मे प्रयोग 
होता है । जसे एक ही श्रह्य' शब्द का “तपसा ब्रह्य विजिज्ञासस्व 
तपो ब्रह्म ।* { तं०३।२ | (तपसेत्रह्यको जानने को इच्छा 
कर, तप ब्रह्य टै) इस प्रकरणम श्रत्न भ्रादिकेग्रर्थमे ब्रह्मका 
गौण प्रयोग श्रौर भ्रानन्द के भ्र्थं में मख्य प्रयोग हृश्रा है। वसे 
-ही ब्रह्मज्ञान साधन जो तप उसके भ्रथं मे ब्रह्म राब्द कालक्षणा 
से प्रयोग किया गया है, परन्तु साक्षात तो ज्ञे यरूप ब्रह्म के भ्र्थ 
ही मे उसका प्रयोग किया गया है। वसे ही यहाँ समो । 
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शंका--यष्दि श्राकाच की उत्पत्ति ही नदीं होती तो "एकमेवा- 
द्वितीयम्‌" [ छां० ६।२।१] (ब्रह्यएक ही था, श्रीर कुं 
भी नहीं था); इस प्रतिज्ञा का किस प्रकारसे समथन हागा? 
क्योकि श्राकाश वस्तुरूप होने से उससे ब्रह्म सद्धितीय हौ जात्ता 
है, फिर ब्रह्य को ही जान लेने से सव कुदं कंसे जाना जायगा ? 
उत्तर-त्रह्म एक ही था, यह केवल उसके कार्य को ग्रपेक्षा 

ही कटा गयादहै। जसे व्प्रवहारमें कोई कुम्हारके यहां जाकर 
मिद्री, दंड. चक्र ज्नादि अ्रनेक पदार्थं देखता है भ्रौर दूसरे दिन 
नाना प्रकारके मिद्री के नर्तन चारों तरफ विद हुए देखकर वह 
कटदा टै कि कल यहाँ पर केवल भिद्रीहाी थो। इस कथन सं 
उसका यही म्रसिप्राय होता दै कि पूवं दिक्समे मिह्री का कायं 
हो नहीं था, न करि दण्ड चक्र श्रादि नही थे एेसा उसका म्रभि- 
प्राय होता दै । इसी प्रकार म्रद्वितीयता का प्रतिपादक श्रुति 
वाक्य केवल श्रन्य अ्रधिष्ठान का निषेध करता दहै। जसे घटादि 
पात्र की प्रकृति यानी समवायी कारण ङ्प मृत्तिका का कुम्हार 
ग्रचिष्ठाता पाया जाता है, वसा जगत्‌ की प्रकृति ल्प ब्रह्यका 
कोई श्नन्य श्रधिष्ठात्ता नदी दै। वेसेही भ्नाकाड को भिन्न पदार्थं 
मानने से ब्रह्म सद्ितीय नहीं होता, क्योकि वस्तु के लक्षण भिन्न 
भिन्न होनेहीसेउन दो वस्तुश्रों को भिन्न माना जाता दे। 
परन्तु उत्पत्ति के पूर्वब्रह्यम रौर प्राकार मे, मिले हृए जल म्रौर 
दूध के समान, लक्षणों का भेद नहीं होता तथा दोनों मे व्धा- 
पकत्व, अ्रमूर्तत्व भ्रादि घर्म सामान्य होते है। उत्पत्तिके समय 
केवल ब्रह्म जगत्‌ की उत्पत्ति करने लगता है भ्रौर भ्राकाश 
निरचल रहता है, इसीसे उसकी भिन्नता का निश्चय होता है । 
इसी प्रकार ग्राकार शरीरं ब्रह्म" | त° १।६।२ | (ब्रह्म का 
त्राकाद रारीर दै) श्रादिश्रुतियोंसे भी ब्रह्य श्रौर भ्राकाशकीौ 





स ब्रह्य सूत्र 
ग्रसिन्नता का हौ निद्चय होता द । इसीलिये ब्रह्म के जान लेने 
स सव कद्ध जाना जात्ता टै, यह्‌ भी सिद्ध होता! 

जितने कार्य उत्पन्न होति टै, उनका श्राकाडा से देल श्रौर 
कालत मेद नहीं होता श्रौर श्राकाद कादेदा काल ब्रह्य कै देदा 
काल स भिन्न नहीं होता, इसीलिये ब्रह्म म्रौर उसके कार्यो को 
जान लेने से भ्राकादा भी जाना जातादहै 1 जसे कोई दघ के घड 
मे जल कै । बन्द डालदेतादूवके ग्रहण करते ही उनकानीं 

ण दहो जातादटै, दूषका प्रहणदहौ जाय ग्रौरपानीकानदहो 
यहु नहीं वनता; इस प्रकार ब्रह्य श्रौर उसके कायं के दे कालं 
से भ्राकाशका दे काल एक दहोनेसेब्रह्यके ग्रहण स च्राकाद 
काभीग्रहणदहोही जाता दै । इसलिये श्राकाड कौ उत्पत्तिकी 
श्रुति गौण टे । 

टस प्रकार पूर्वं पश्च करके उसका समाघान करते टै कि-- 

प्रतिज्ञाऽ्हानिरव्यतिरेकाच्छेव्देभ्यः || ६ ॥ 
अव्यतिरेकात्‌ [कार्य कारण का म्रभेद मानने से [ग्रौर) 
शब्देभ्यः श्रति प्रमाणो से { मो ] अतिनज्ञाऽहानिः प्रतिज्ञा की 
हानि नहीं होतो । 

“येनाश्रुतं श्रुतं भवत्यमतंमतमविनज्ञातं विज्ञातम्‌ ।' [ दां° 
६।१।१ | ( जिससे न सुना हुम्रा सुनाजातारै, न सोचा हम्रा 
सोचा जाता है, न निश्चय किया हो उसका निच्चय हो जाता 
है ), “श्रात्मनि खल्वरे ष्टे श्रुते मते विज्ञात इदं स्वं विदितम्‌ ॥' 
{ व° ‰1५।६ | ( श्रात्मा ही का दर्शन करनेसे, श्रवण करने 
से, विचार करने से श्रौर उसको जान लेने से सब कुदं जाना 
जाता है । ), कस्मिन्नु भगवो विज्ञाते सर्वमिदं विज्ञातं भवति ।' 
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[ सण्ड० ४।५।६ ] ( हे भगवन्‌, किसके जानने से यह्‌ सव 

ना जात्ता है? ), न काचन मद्रहिर्धाविद्यास्ति ।' ( कोई मी 
व्रिद्या मेरे यानी भ्रात्मा के बाहर नहीं), इस प्रकार को 
प्रतिज्ञाएं वेदांत के प्रस्येक ग्रन्थ में मिलती हैँ 1 उन प्रतिज्ञाश्नों को 
तव दही हानि नहीं होती जव कि सव वस्तुश्रोंकी एक दही 
ब्रह्य के साथ एकता हो । यदि उनमें भेद माना जायतो एक 
टी को जानने सिसव जाना. जाता है, इस प्रतिज्ञा की हानि हो 


(न च 
{त कः चे 


जाती ह । यह्‌ श्रभैद उसी ग्रवस्थामे वन सकताटै जव कि 
सव वस्तुए' एक ब्रह्य ही से उत्पच्च हई हों । 

दुसरे, श्रुति में जिन विशिष्ट शाब्दो का प्रयोग कियाद 
उनसे परकृति का श्रौर उसके विकार का श्रमेद होतारै, इस 
न्यायसेही यह्‌ प्रतिज्ञा सिद्ध होती दै, एेस्रा देखा जाता हैः 
जेन, येनाश्चतं श्रतं भवति" ( जिससे न सुना हुभ्रा सूना जाता 
ट ). यह प्रतिज्ञा करके कार्यकारण का श्रमेद वताने वाले 
मिद्री रादि के हष्टांत देकर इसी प्रतिज्ञा का समर्थन किया हे । 
ग्रौरं उसीको सिद्ध करने के लिये श्रागे शब्द श्राते है कि “सदेव 
सोम्येदमग्र भ्रासीदेकमेवाद्धितीयम्‌ 1 [ छां० ६।२।१ | { हे सोम्य 
उत्पत्ति के पूर्वं यह सव एक ग्रौर म्रद्वितीय एसा सत्‌ हीथा); 
"तदैक्षत" 'तत्तेजाऽसृजत्‌' [ छां ° ६।२।३ | ( उसने ईक्षण किया, 
उसने तेज उत्पन्न किया) इस प्रकार सव कार्य ब्रह्य हीके 
बताकर “एेतदात्म्यमिदं सर्वम्‌" [ ६।७]= ] ( यह सव उसी मय 
टै ) यहां से लेकर प्रपाठक के ग्रन्त॒ तक श्रुति (कायं का ब्रह्य 
से } अभेद है यही वतातो दै। इसलिये यदि आकरा ब्रह्य 
काकार्यनहोतोब्रह्मका ज्ञान होनेसे भ्राकाश का ज्ञान नही 
टोगा, नौर इससे प्रतिज्ञा को हानि हो जायगो ओ्रौर प्रतिज्ञा की 
हानि करकेश्वुत्ि कोभ्नप्रमाण बनाना ठीक नहीं । इसी प्रकारं प्रत्येक 
वेदान्द ग्रन्थमे इदं सर्वं यदयमात्मा" [ बहु° २।४।६] 


१० | व्रहा सूत्र 
( यह सव जो कुछ है यह्‌ श्रात्माही है), ब्रहौवेदममृतं 
पुरस्तात्‌; | मुण्ड २।२।११] (यह जोश्रागे दौखता हैँ 
मृत रूप ब्रह्य ही है ) श्रादि मिन्न-भिन्न श्रुतिर्यां भिन्न दृष्टान्तो 
दवारा इसी प्रतिज्ञा को दुहराती ह । इसलिये श्रग्नि भ्रादि के 
समान राका भी उत्पन्न होता टै । 

श्रुति काप्रमाणन होने से श्राकाडा को उत्पत्ति नहीं 
होती" एेसा कहना टीक नहीं है, क्योकि श्राकाश् को उत्पत्ति 
को श्रुति तस्माद्रा एतस्मादात्मन श्राकाशः संभूतः" तं २। 
१] (पसे उपसतश्रात्मासे राका उत्पन्न हश्रा) पिनि ही 
वता चुके ह। यदि कहौ कि वता चुके हो श्रवद्य प 
^तत्तेजोऽखरजतः ( उसने तेज उत्पन्न करिया) इस श्रुत्ति च 
उसका विरोवदहै;तो वहु ठीक नदींदहै, क्योकि सव श्रियां 
की एकवाक्यता है । 


दाका-एकवाक्यता उन वाक्यों कीटो सकतीटै जो एक 
एक से विष्ट नहों। यहांतो वाक्यों मेविरोध टैकि एक 
वार कथन कयि हए स्रष्टा का दो उत्पन्न हुए पदार्था के साथ 
सम्वन्य नहीं वन सकता, वसे ही, दोनों प्रथम उत्पननदहोंया 
विकल्प से प्रथम उत्पन्न हों यह भी नहीं वन सकता । 


समाधान- यह दोष नहीं प्राप्न होता ! तत्तिरीय उपनिषत्‌ 
मे तस्माद्वा एतस्मादात्मन भ्राक्रादाः संभूतः : श्राकाशाद्रायुः। 
वायोरग्निः" [ तंत्ति० २। १] (पेते उस म्रात्माहीसे ग्राकाल 
उत्पन्न टश्रा, श्राकाह्न से वायु प्रौर वायसे श्रग्नि उत्पन्न 
हरा ) इस प्रकार तेज को उत्पत्ति क्रमसे तीसरो वताई ठं 
इसश्रति का श्रन्य कोई प्रथं ही नहीं वन सकता, परन्तु 
चछा दोग्य उपनिषत्‌ कोश्रति काभ्र्थं यों बन सकतादै कि 
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श्राकाद् श्रौर वायु उत्पन्न करके उसने तेज उत्पन्न किया । 
वास्तव मे यह श्रूति तेज की उत्पत्ति का प्रतिपादन करने 
वाली होने से म्रन्य श्र तियो मे प्रसिद्ध एेसी आकाश को उत्पत्ति 
का निवारण नहींकर सक्ती; क्योकि एकही वाक्यसे दो 
व्यापार नहीं बन सकते । परन्तु, एक हौ सरष्टा क्रम से श्रनेक 
पदाथ उत्पन्न करता है, एसी एकवाक्यता कौ कल्पना जव टो 
सकती टै तव विरुद्ध श्र्थकरके श्रति को भ्रप्रमाण वनाना 
ठाक नहींहं। दुसरे, हम पूवं कथित श्रतिकेखरष्टाका दोनों 
उत्पन्न हूए पदाथा के साथ सम्बन्व भी नहीं प्रतिपादित करते, 
परन्तु अरन्य श्रूतियों के अनुक्षार हम इन वस्तुप्नों का ग्नन्य 
उत्पन्न इई वस्तुभ्रो मे समावेदा करते हँ । जसे, सर्वं खल्विदं 
बरह्म तञ्जलान्‌' | दछां० ३ । १४ । १] वास्तवमें यह्‌ सव ब्रह्म 
ट, उसी से उत्पन्न होता हैउसीमे लय होतादहै्रौर उसीसे 
चेष्टा करतादै) इसश्र्‌ति में सवकरी उत्पत्ति ब्रह्मसे कथन 
की गई है, परन्तु इससे श्रन्य श्ररतिमें जोक्हादैकि प्रथम 
तेज की उत्पत्ति होती दै उसका निवारण नहीं होता, इसी 
प्रकार तेज की उत्मत्ति एकश्रति में ब्रह्य से कही दै इससे भ्रन्य 
श्रूतिमेंजो कथनटैकि प्रथम भ्राकादा कौ उत्पत्ति होतो है 
उस क्रम का भी वह्‌ निवारण नहीं कर सक्रता। 
दाका-इसश्रति का उहृदम शमं का एकं विधि वताने 
काटे, स्रष्टिका क्रम वतानेका नहीं दै, क्योकि 'तज्जलानिति 
शान्त उपासीत ।' दां ३। १४। १ | उसीसे उत्पन्न होता 
हे, उसीमे लय होता है, उसीसे चेष्टा करता है, इसलिये 
दान्त होकर उसकी उपासना कर) एेसी श्रत्िटहै। भ्रर्थात्‌ 
यह स्रष्टि सम्बन्धी श्र तिन होने से वह्‌ श्रन्यश्चतिमे प्रसिद्ध 
स्रष्टि क्रमका निवारण नहीं कर सकती । (तत्ते जौऽस्रजत 
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( उसने तेज उत्पन्न किया } यह्‌ सरष्टि वाक्यहै, इसलिये यहां 
पर श्रतिमेजोक्रम दिया दहै वही ग्रहण करना चाहिये । 
समाधान यह ठोक नहीं दै. (इसश्रूतिमें ) तेज का 
प्रथम्‌ कथन टे, इतने हीके लिये म्रन्य श्रतियोंमं प्रसिद्ध 
्राकाड का परित्याग करना ठक नहींदटै, क्योंकि क्रम पदाथ 
कावर्मटै (उसक्रात्याग करने से धर्मी रूप पदार्थं काभी 
त्याग हो जाता दै ) दूसरे "तत्त जोऽस्रजतः ( उसने तेज उत्पन्न 
क्रिया), इसश्रूतिपेंक्रम वाचक कोई शब्द नहीं टै; केवल 
म्र्थसे क्रम सूचित होता टै; परन्तु "वायोरग्निः (वायु से 
श्रमग्नि उत्पन्न होता है) इख दूसरे श्रति से उसका निवारण 
हो जाता है 1 भ्राकाड भ्रौर तेज इनकी विकल्प से प्रथम उत्पत्ति 
होतीदहैपेसाक्टे तो वहु वन ही नहीं सकता श्रौर दोनो की 
साथ उत्पत्ति होत है, एेसा कहं तो वसा श्रतिने स्वीकृत नहीं 
कियाद, इस प्रकारये दोनों पक्ष श्रग्राह्यहै, इसलिये श्रति 
मे विरोध नहींहै। छान्दोग्य उपनिषत्‌ में धेनाध्रतं श्रतं 
भवति ( जिससे नहीं सुना हुभ्रा सुना जाता) यह्‌ प्रतिज्ञा 
प्रारम्भमे की गर्हटै। उसके समर्थन केलिये जो उत्पत्तिका 
वर्णान किया है उसमें श्राकाडा का निर्दशनहींदै तो भी उसका 
ग्रहण करना ही पडता है । फिर जव तंत्तिरीय उपनिषत्‌ में 
राका का स्पष्ट निदशदैतो उसकां अ्रहण क्यों नकिया 


जाय ? 


परब जो तुमने कहा था कि श्राकाशके देश काल से श्रन्य 
सव वस्तुश्रों का देदा काल भिन्नन होने से ब्रह्य ग्रौर उसके 
कार्यो को जान लेनेसे उसके साथः श्राकादा काभी ज्ञानदो 
जायगा, इसलिये प्रतिज्ञा की हानि नहीं होती; क्से ही, 


त + श ३. । 
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'एकमेवाद्वितीयम' [ छा० ६।२।१ ] (ब्रह्य एक ही है म्रौर कुद 
भी नहीं द), इस श्रति से भी विरोध नहीं श्राता, क्योकि दूष 
ग्रौर जल के समान भ्राकाश काम्रभेद भाव वन सकतादै। 
इस पर हमारा उत्तर टै कि एकनब्रह्य के जानने से सब कुछ 
जाना जाता है, इस प्रतिज्ञा को क्षीरोदक न्याय के भ्रनुसार 
चटाना ठीक नहीं. क्योकि म्रागे इसमे मिद्धो म्रादिके भी दृष्टान्त 
दिये गये हैँ इसलिये सवका ज्ञान होता दै, इस प्रतिज्ञा को 
प्रकृति विकर न्याय ( कारणका ज्ञान होजाने से कायका ज्ञान 
होना, इस न्याय ) सेही समभना चाहिये । यह सवका ज्ञान 
्ीरोदक न्यायसे होतादै, एसा माने तो वह्‌ ज्ञान यथार्थं नहीं 
होगा; क्योकि क्ीरकेखू्पसे जाना हृभ्रा उदक यथार्थता से 
जाना नहीं जाता । मनुष्यों के समान श्रुति भी मिथ्या, कपटी 
या भ्ूठे प्रथवा इसी प्रकार के वचन से पदार्थो का ज्ञान कराती 
दै फेसा कहना भी ठीक नहीं है । परन्तु "एकमेवाद्वितीयम्‌ (ब्रह्य 
एकहीदैम्नौर कुंभी नहीं है) इस श्रुतिमे जो स्पष्ट निङ्चय 
किया दै, उसको क्षीरोदक न्याय के भ्रनुसार जाननेसे उस 
श्रुतिका विरोध होतादहै। ब्रह्मके ज्ञान से होने वाला सब 
पदार्थो का ज्ञान भ्रौरब्रह्यएक हीदै श्रौर कुं मी नहींहै 
यह्‌ निश्चय, ये दोनों वाते किसी एक वस्तु कौ श्रपेक्षा से यानो 
उस ब्रह्मके कार्य की श्रपेक्षाही से है, एेसा कहना ठीक नहीं है । 
यदि एेसा मानोतोये दोनों बातें मिट्टी भ्रादि मे भी वन सकती 
है रौर श्रति मेश्रागे ब्रह्यके विषयमे इन दोनों बातोका 
“उवेतकेतो यन्नु सोम्येदं महामना श्रनूचानमानी स्तन्धोऽस्थूत 
तमादेडमप्राक्ष्यो येनाश्रतं श्रतं भवति" [ चछां० ६।१।१ ] (हे 
वेतकेतो, तू श्रपने वरावर किसी को नहीं मानता, ्रपनी 
विद्रत्ता का श्रभिमान रखता है, किसी से बात तक नहीं करता 
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तो क्या जिसके सुनने से सव सुना जाता है एेसा उपदेश तूने अ्रपने 
गुर्‌ सेकमभी प्राप्न कियाद?) इस प्रकार जो भ्रपूवं यानी 
ग्रद्‌भुत रीति से उपन्यास किया है वह योग्य नहीं होता । 
म्र्थात्‌ यह सवका ज्ञान निःदोष सव वस्तु काज्ञानटैश्रौर वहं 
सव कुछ ब्रह्म का कार्य टै, इसी श्रपेश्षा से एेसा कथन है, एसा 
जानना चाहिये ॥ ६ ॥ 
यावद्विकारं तु विभागो लोकवत्‌ ॥ ७ ॥ 

तु परन्तु लोकवत्‌ जगत्‌ मे यावत्‌ जितने विकारं विकार 

[ हैँ उतने | विभागः विभाग [ हं ]। 


परन्तु" ( तु ) यह शब्द ( प्राकरादा को उत्पत्ति) श्रसंभव 
है" इस दांका के निवारणार्थं है । श्राकाद् को उत्पत्ति ही संभव 
नहीं एेसी शंका न करनी चाहिये, क्योकि घडा, लोटा; डोल 
ग्रादि श्रथवा ककण, वाजुवंघ, कुण्डल भ्रादि अ्रथवा सुई, वाण, 
खड्ग भ्रादि जितना जो कुद विकार समूह देखनेमे प्राता, 
वहु उतना हौ विभक्त होता दै रेता यहां पर देखने में भ्राता दे। 
परन्तु विकार न होते हुए कोई किमसीसे भिन्न हो रेषा देखने में 
नहीं भ्राता । भ्राकाद पृथ्वी भ्रादिसे भिन्नटै एेसा देखनेमें 
ग्राता है, इसलिये श्राकाश् भीविकार ही दै, एेसा मानना 
चाहिये । इसी न्याय से दिज्ञा, काल, मन श्रौर परमाणु भ्रादि' 
सब पदार्थं भी विकार ही हैँ एसा समना चाहिये । | 

दाका-श्राकाश्च श्नादि पदार्थो से श्रात्मा भी भिन्न है, अर्थात्‌ 
घटादि के समान वह भी विकार है, एेसा प्राप्न होता हे। 

समाधान-सो नहीं 1 क्योकि श्रात्मन भ्राकाश संभूतः 
[ ते २।१ | ( श्रात्मा से भ्राकाश्च उत्पन्न हुश्रा एेसी श्रुति है। 
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ग्रव यदिम्रात्माभीविकारदहीहो तो भ्रात्मासे पर एषा कु 

भो श्रुति से प्रतिपादितिन किया होनेसे म्रौर भ्रात्मा कार्य होने 

स आकाश भ्रादि सव निरात्मक (यानी कारण रहति) हो 

जायगे म्रोर इसस जुन्यवाद की प्राप्रि हो जायगी । 

दूसरे, म्रात्मा यह्‌ श्रात्मा होने ही से उसका निराकरण 

गा, यह्‌ शंका ही नहीं वनती । सवका ग्रात्मा स्वयं सिद्ध 

दोनसि वह्‌ कोई प्राप्न हुश्रा पदार्थं नहीं है (कि जिसका निवारण 

चन सके) । ग्रात्मा को डिद्धि के लिये किसी प्रमाण कोभी 

प्रावद्यकता नहीं टै; क्योकि पूर्वं सिद्धन दी एेसे श्नन्य पदार्थकी 
सिद्धि के लिये श्रात्मा प्रत्यक्ष श्रादि प्रमाण ग्रहण करताटहे। 

ग्राकादा श्रादि पदार्थं स्वयं सिद्ध हैँएेा कोई भी नदीं मानता, 

परन्तु प्रमाख म्रादि व्यवहार का श्राश्रयहोनेस म्नात्मा प्रमाण 

प्रादि व्यवहार क्रा भ्राश्रय होने से म्रात्मा प्रमाण श्रादि 
व्यवहार के पूवं ही सिद्ध दै, प्र्थात्‌ एेसे श्रात्माका निषेवदहो 
ही नदीं सकता ! पीदेसेप्राप्रहुई वस्तुका दही निराकरणदहो 
सक्ता दै परन्तु स्वरूप का यानी श्रपना निषेव बन नहीं 
सकता । जो निषेध करता है वही उसका स्वरूप है | श्रग्निका' 
उष्णात्व श्रगिनि निवारण नही कर सकता । इसी प्रकार मै हीः 
वर्तमान कालमे वतमान पदार्थो को जानता हृ, मने निकट 
तथा दूर्‌ के भूतकालके पदार्थोको जाना था ओरौर म ही 
भविष्यत्‌ काल मे निकट तथा दूर भविष्यत्‌ काल के पदार्थं 
जानूगा' इस प्रकार वर्तमान, भूत श्रौर भविष्यत्‌, इन तीनों 
रूपों से ज्ञेय वस्तु यद्यपि वदलती रहती हँ तो भी उनको जानने 
वाला (मै) कभी भी नहीं बदलता, वह सदा ही वर्तमान 
रहता है । देह के भस्महो जानेसेभी म्नात्मा नष्ट नहीं होताः 
ग्रथवा वतमान स्वरूप से भिन्न एेसा भ्रत्य स्वरूप उसका होता 
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है, यह कल्पना भो नहीं वनतो । इस प्रकार भ्रात्मा के स्वरूप 
का निषेध न होने से श्रात्मा कार्यं नहीं है, परन्तु च्राकाड कायं 
है, एेसा सिद्ध हम्रा 1 

श्रव जो तुमने कहा था कि श्राकाड को उत्पन्न करने वाल 
एक जाति के श्ननेक द्रव्य ( उत्पत्तिके पूर्व) थे नही, उस पर 
हमारा यह्‌ उत्तरटैकिएक ही आति के कारण कायं की 
उत्पत्ति करते टै श्रोर भिन्न जाति के नहीं करते यहु नियम नहीं 
है 1 तन्तु श्नौर संयोग एक जाति के नहीं है । तन्तु द्रव्य टैभ्रौर 
संयोग उनका गुण है एेसा माना दै । तुरी, वेम भ्रादि निमित्त 
कारण भी एक जातीय होते ह एसा भो नियम नहीं, 

ूर्वपक्ष-एक ही जाति के कारण कायं को उत्पन्न करते 
है, यह्‌ नियम केवल समवायी कारणके लिये टै, एता ट्म 
मानते रै, श्रन्य कारणों के सम्बन्ध म नहीं । 

समाधान-पेसा मनेंतोभी यह्‌ नियम सव स्थान प्रर 
काम नहीं देता । सूत, गाय के वाल भ्रादि भ््रनेक जाति के 
पदार्थो की वनी हई एक रस्सी देखने मे भ्राती दै । उसी प्रकार 
सूत, ऊन श्रादिके रंग विरगे कम्बल भी वनाये जातेहं। एक ही 
जाति के कारण कार्यं उत्पन्न करते है, यह नियम सत्ता श्रौर 
द्रव्यत्व प्रादि को जाति के सस्बन्धमे है, पसा कटो तो उह 
नियम भी व्यर्थं हो जायगा; क्योकि, { इस प्रकार्‌ सेतो) खव 
ही पदार्थं सव ही पदार्थो की जाति के दै यानो सब पदार्थं एक 
ही जाति के ह‹ एसा प्राप्त होगा । 


ग्रनेक कारण ही कार्यं को उत्पन्न करते है. एक नहीं करता, 
यह्‌ मी नियम नहीं है । क्योकि, प्रथम कर्मं मन रौर परमाणु 
ही से होता हैएेसा ( तुमने ) माना दहै । एक एक परमाणुश्रौर 
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मन श्रकेले ही- यानी श्रन्य किसी द्रव्य से युक्त होकर नही- 
प्रथम कम करते हएेसा८( तुमने) माना है। यदि कहो कि 
प्रनेक कारण ही कार्य की उत्पत्ति करते है, यह्‌ नियम केवल 
द्रव्य को उत्पत्तिके लियेदैतो बहुभी ठीक नहीं है; क्योकि 
परिणाम (एकहीद्रव्थ का) देखने मे श्राता हे । यहु नियम 
तव ही ठीक हो सकता है जव कोई भी द्रव्य संयोग द्वारा श्रन्य 
द्रव्य को उत्पन्न कर सकता । परन्तु देखा तो यह्‌ जाता है कि 
कारण ही किक्ची विशेष प्रकारको श्रवस्था को प्राप्न होताहै 
उसी को कार्य कहते है; जंसे कहीं कहीं मिदर, वीज श्रादि प्रकर 
के र्पसेपरिणामकोप्राप्नहोति दँ, इनमे श्रनेक कारण का 
परिमाण होतादै, तो कहीं एक दही कारण का परिणाम होता 
है, जसे श्रकेले दूष का दही परिणाम होता है 1 भ्रनेक कारणों 
ही से कार्य की उत्पत्तिहो एसी कहीं ईदवरने श्राज्ञा नहीं दे 
रखो है 1 इसलिये श्रतिके प्रमाणसेएकही ब्रह्य से श्राकाश 
ग्रादिक्रम से पचो महाभूत उन्न हए श्रौर पञ्चात्‌ क्रमः 
सवं जगत्‌ उत्पन्न हश्रा, यही निङ्चय होता है । यही बात ^उप- 

हारदर्शनान्नेति चेन्न क्षीरवद्धि" [ ब्र सू०२। १1२४ | इस 
सूत्रमे कहौ गईं थी। 


तुमने कटा था कि भ्राकाश कौ उत्पत्ति मानें तो उसके पूर्व 
काल से उत्तर कालमे कुदं भी विदोष सम्भव नहीं, यह्‌ ठीक 
नहीं दै । जिस विशेषता के लिपे श्राकाड पृथिवी भ्रादि से भिन्न 
एेसे स्वल्प से इस समय जाना जाता है, वहो विज्ञेष उत्पत्ति के 
पूवं नहीं था एसा जाना जाता है जसे श्रस्थुलमनण' [ बृह 
३।८।८ ] ( वह्‌ स्थूल नहीं है, अ्रणु नहीं है । ) ्रादि श्रुतियों 
१ २ 
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से पृश््री घ्रादि के समाननब्रहयाका स्वरूप स्थूल नहीं है रसा 
जाना जाता है, वसे ही, श्रनाकाशम्‌" [ वरृ० २।८। ८] (वह्‌ 
ग्राकाश के समान नदीं है, ) इस श्रुति से श्राकाश्च के समानः 
भी ब्रह्य का स्वरूप नहीं, एेसा जाना जाता है) इससे यह्‌ 
सिद्ध हुभ्रा कि उत्पत्ति के पूव म्राकाड नहीं था। 

तुमने कहा था कि भ्राकाड के घर्मं पृथिवी ग्रादि ( उत्पन्न 
होने वाले ) पदार्थो के धमं से भिन्न होने से श्राकाश्च की उत्पत्ति 
नहीं होती, वह्‌ भो यस्त्य है; क्योकि, श्राकादा की उत्पत्तिन 
दोने का श्रनुमान श्रुत्िका विरोधी होने से मिथ्या ही माना 
जायगा । दूसरे, भ्राकादा को उत्पत्ति के लिये भी श्रनुमान पूर्व 
म दिखा चक्रै हँ । श्रनिव्यपएेसे गुणों का भ्राश्वय होने से घट 
श्रादि के समन भ्राकाड भी म्रनित्यरै, इस प्रकार के श्रनुमान 
कर सकते हं । यदि कहो किं इस म्रनुमान का भ्रात्मामें व्यभि- 
चार दोगा तो बह ठीक नहीं टै; क्योकि भ्रात्मा को वेदान्तो 
श्रनित्यं गुणो का भ्राश्रय नहीं मानते। वसे ही राका की 
उत्पत्ति मानने वाले ( भ्र्थात्‌ वेदान्ती ) उसको विभुत्वं श्रादि 
गुणों से युक्त नटीं मानते 

"शब्दाच्च [ ब्र° सू०२।३।४]( श्रुतिसे भी सिद्ध होता 
हे करि भ्राकाश् को उत्पत्ति नहीं होती ) इस सूत्र से जो तुमने 
कहा उसका उत्तर यह है कि श्रुतिमें भ्राकाश् को भ्रमृत कहा 
है। जंसे देवताश्रों को भ्रमर कहते हैँ वेसे ही इसको समो; 
क्योकि भ्राकारा को उत्पत्तिभ्रौर नार है यह पूर्वं ही प्रतिपादित 
किया गया दहै। `श्राकाञ्च वत्सर्वगतश्च नित्यः।`( ्रात्मा 
भ्राकाड के समान सर्वं व्यापी भ्रौर नित्यदहै) इस श्रुतिमे भी 
भ्राकाश की मदानता प्रसिद्ध होने से उसको उपमा भ्रात्मा की 
ग्रत्यन्त मानता निदिष्टकेरनेके लियेहीदी गर्द है, श्रात्मा 
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प्राक के समान है यह्‌ वत्ताने के लिये नहीं । तीर के समान 
सूर्य दौडता है एसा जब लोग वोलते हैँ तव सूयं की गति भ्रत्यन्त 
तोत्र है यही उसका श्रर्थहै सूयं की गति वाण की गतिक 
समान टै एेसे ्रभिप्राय से यह्‌ नहीं बोला जाता, इसी प्रकार 
यह भीदै। इसी प्रकार अ्राकाडा के श्रनंतत्त्व के लिये उपमा 
देने वाली श्रृति को भौ समो दुसरे “ज्यायानाका्ात्‌ 
( श्रात्मा प्राकाशचस वडादटै), इस श्रतिसे भ्रात्मासे भ्राकाड 
का परिमाण न्यून है यह सिद्ध होतादै। वसे ही 'न तस्य प्रति- 
मास्ति" [ चवे°  । १६ |] (श्रात्मा की प्रतिमा नहीं है) यह 
श्रति श्रात्माकोक्िसीकीभी उपमानहींदी जा सकती यही 
वताती हे । शग्रतोऽन्यदातम्‌' [ ब्र ३।४।२] ( इससे यानी 
स्रात्मासे म्नन्य सव विनारी टै) यह श्रुति ब्रह्य से भिन्न एेसे 
प्राकाडय श्रादि सव विनाली दँ यहौ प्रतिपादन करती है। 
प्रव जसे ब्रह्म रब्द का तपके भ्रथमें गौण प्रयोग किया 
हं, वसे ही श्राकाड को उत्पत्तिकी श्रति भीगौणदहै'एेसाजो 
1 था उसका श्राक।द का उत्पत्तिका श्रुति भ्रौर भ्रनुमान 
दोनों प्रमाणो से परिहार किया गयादै। इससे प्राकार ब्रह्यका 
कार्य यही सिद्ध म्रा । ७॥ 
२ मातरिदवाधिकरण । 
एतेन मातरिश्वा व्याख्यातः ॥ = ॥ 
एतेन इससे मातरिश्वा वायु का व्याख्यातः व्याख्यान 
हुम्रा। 
यह भ्रतिदेदा है ( एक के धर्म का दूसरेमे प्रयोग करने के 
उपदेदा को भ्रतिदेश कहते हैँ ) 1 इस भ्राकाड के व्याख्यान से 
श्राकाश के श्राश्रय वाले वायु का भी व्याख्यान हृभ्रा एेसा सम- 
भना चाहिये । यहाँ यथायोग्य पूवं भ्रौर उत्तर पक्ष की रचना 
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कर लेनी चाहिये । ( जंसे, ) वायु की उत्पत्ति नहीं दती; 
क्योकि छ दोग्य उपनिषत्‌ की उरपत्ति कौ श्रुति मे वायु की श्रुति 
नहीं है, यह एक पक्च है । तेत्तिरीय उपनिषत्‌ के उत्पत्ति प्रक 
रण में “ग्राकारद्रायु" [ तं०२। १] ८( भ्राका् से वायु कौ 
उत्पति हई ) एेसी श्ति है यह दूसरा पक्ष टै । यहाँ श्रृति में 
विरोध की प्राप्निहोनेसे वायु की श्रुति गौण दै, क्योकिवायु की 
उत्पत्ति श्रसम्भव इसलिये है कि सेषाऽनस्तमिता देवता यद्रायुः 
[ ब्र० १।५।२२] (एसे इस वायुदेव का नाश नहीं होता ) 
इस श्रुति मे वायु के नाह का निषेध किया गया है उसके तथा 
श्रविनाशी होने का प्रतिपादन करने वाली भ्रौर भी श्रत्तियां 
मिलती है । 


सिद्धान्त यहु है कि जितने विकारो पदार्थटैं श्रौर जिननें 
विभाग होते है, एेसे सव पदार्थं भ्र्थात्‌, वायु भी, उत्पन्न दही 
होते ह क्योकि एेसा मानने से ( येताश्रुतं श्रुतं भवति' इस 
प्रकारकीश्र्‌तियोमे मिलने वाली ) प्रतिज्ञाका विरोवर नहीं 
होता श्रौरश्रतिमेजो लिखाहकि वायुका नाश नहीं होता, 
वह श्रपरा विदयाका कथनदहेम्रौर भ्रापेक्षिक टे! क्योकि अग्नि 
श्रादि के समान वायु काना देखने मे नदहींश्राता।श्रति में 
वायुके भ्रमृतत्व ्रादि घ्म कटे टै, उदका निराकरण पहिले 
कर चुके हें । 


शका-श्र्‌ति के उत्पत्ति प्रकरणम श्राकाश भ्रौर वायु 
को उत्पत्ति कहीं ` वतार्ईदहै श्रौर कहीं नहीं भी वतताई, यह्‌ 
वात दोनों के लिये समान दहै; तो दोनों ,के लिये एक ही अ्रधि- 
करण वस था। जव दोनों कौ सिद्धि मेकुछेभी श्रन्तर नहीं 


हैतो दोनोका एक ही श्रधिकरण वनना चाहिये था ( एकः 


चि 
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प्रधिकररण मे एक का खण्डन करके) पृथक्‌ श्रधिकरण से 
क रतिदे यानो उसका खण्डन भी वसा ही दै एेसा उपदेडा 
करने काक्या प्रयोजन? 
साधान --यह ठीक दै, परन्तु मन्द बुद्धि वाले लोग केवल 
खाव्द देखकर दाका करते दै, उसके निवारण के लिये यह 
तदेश किया गया है; क्योकि संवर्गं विद्या" भ्रादिमें उपास्य 
भावसे वाथूुका माहात्म्य वणन क्रिया है। तथा श्रत्िमें 
के नाला का निषेध कियाद इसलिये वायु नित्यटै एेसी 
किसी कः दंक्ना होना भी सम्भवदहै { इसलिये भी यह श्रतिदेच 


च ) । 


3 # 


२ भ्रसंभवाधिकरण । 
असंभवस्तु सतोऽनुपपत्ते. ॥ ठ ॥ 
तु परन्तु सतः सत्‌ स्वप ब्रह्म को असंभवः उत्पत्ति नहीं 
होतीः अनुपपत्तेः क्योकि ( उसको उत्पत्ति ) सिद्ध नहीं होती । 


जिनको उत्पत्ति होना भ्रसम्भव है, पेसे राका म्रौर 
वायुका मी उत्पत्ति होतो है, यह्‌ सुनकर कोई यों सम्‌ लेगा 
किनब्रह्को भी किसी पदार्थं से उत्पत्ति होती होगी वसे ही, 
ग्राकाद्ादि विकारोंहीसे श्रागेके सव विक।रोंकी उत्पत्ति 
होती दै एला जानकर ्राकादा के विक्रार से ही ब्रह्मयकी 
उत्पत्ति दौीती होगी एेसा कोई मानलेगा। इन शंकाभ्रो के 
दूर्‌ करने के लिये यह्‌ सूत्र लिखा गया हे । 

सत्स्वरूप ब्रह्य की उत्पत्ति भ्रौर किसी पदा्थं से होती होगी 
यह्‌ दाका न करनी चाहिये, क्योकि उसको उत्पत्ति ही सम्भव 
नहीं है । ब्रह्य केवल सत्स्वल्प है । केवल सत्स्वरूप पदार्थं से 


९२ | ब्रह्म सूत्र 
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ब्रह्य की उत्पत्ति होती दै यह्‌ नहीं कट्‌ सकते; क्यो करि जिन 
दो पदार्थो में कुद्धमभी भेद नहीं होता उनमें कार्यं कारण 
भाव नहीं बन सकता । किसी विशेष सत्‌ पदार्थं से उनकी 
उत्पत्ति होती हे एसा भी नहीं माच सकते, क्योकि व्यवहार 
मे एेसा देखने मे नहीं श्राताः; सामान्य पदार्थ से विशेष पदार्थं 
उत्पन्न होते देखने मे श्राते हैँ। मृत्तिकाश्रादि मे घट प्रादि 
उत्पन्न होते हँ, परन्तु विशेष पदार्थ से सामान्य पदार्थं उत्पन्न 
हीं हो सकते । 


श्रसत्‌ से सत्‌ को उत्पत्ति होती टे पेसा भी नहीं कट सकरतत 
क्योकि ग्रसत्‌ कातो कोई स्वरूप हो नहींटै श्रौर "कथमसतः 
सज्जायेत" [ छां ८।७।१ ] ( श्रसत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति किस 
प्रकार होगी ? ) इस प्रकार श्रुति नेही श्राक्षेप क्या । वसे 
टो स कारणं करणाधिपाधिपो न चास्य करिचज्जनिता न 
चाधिपः ।› | उवेता० ६।& ¡(वह्‌ कारणाद श्रौर इन्द्रियोंके 
स्वामी का स्वामी है, इसको कोट उत्पन्च नहीं करता न इसका 
कोई स्वामी है । ) यह्‌ श्रृति ब्रह्य के उत्ादक का निषेध करती 
हे । प्राक श्रौर वायु कौ उत्पत्ति संभवदटै यह्‌ गात हम वता 
चूके ट; परन्तु ब्रह्य की उत्पत्ति संभव नहीं है, यही श्राकाश, 
वायु भ्रौरत्रह्ममे भेद.टै | व्यवहारमें एक विकार हीसे दूसरे 
विकार की उत्पत्ति देखने मे श्राती दै, इसलिये ब्रह्य भो किसी 
पदार्थका विकारही दै, यह नही वन सकता, क्योकि किसी 
को मूल कारण न मानने से ्रनवस्था दोषकी प्राचि होती दै 
श्रोर जो श्रन्तिम मूल कारण उपलब्ध होगा वही हमारा ब्रह्य 
दै । इस प्रकार विरोद् नहीं ,रहता । 
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४ तेजोऽविक्ररण । 
तेजोऽतस्तथाद्याह्‌ ॥ १० ॥ 
अतः इस { वायु ] से तेजः तेज [उत्पन्न ] होता दैः 
हि क्योंकि { श्रुति का ] तथा वेसा ही आह कथन टै । | 
पूर्वपक्ष--द्धांदोग्य उपनिषत्‌ मे ब्रह्म को तेज का कारण 
कटा टै तंस्िरीय उपनिषत्‌मंतेजका कारण वायु है, एसा 
कहा टै । इस प्रकारतेज के कारण सम्बन्धो श्रुतियों मे परस्पर 
विरोध दिखाई देनेसेब्रह्य हीतेज का कारण टै, एेसा प्रात्र 
होता है; क्योकि श्वति ने प्रथम “सदेव ( पहले सत्‌ टौ था) 
एेसा उपक्रम करके ^तत्तेजोऽसजतः [ ६।२।२ | ( उसने तेज 
पन्न किया ) एेसरा उपदेश किया टे। 


सव पदार्थो की उत्पत्ति ब्रह्मसे सानो जाय तव टी ( एक 
के जानने से ) सव जाना जाता है यह प्रतिज्ञा संभवद। दूसरे 
(तञ्जलान्‌' [ छां ° ८।७।१ ] ( सव उसम उत्पन्न होता है, उसी 
मे लोन टोतादहैश्रौरउसौमे स्थितै), इस श्रुति में सवका 
ही सामान्यतासेनब्रह्य कारणे एेप्ता कथनदटे। इसी प्रकार 
ग्रन्य श्रुति में ` एतस्माङ्खायते प्राणः [ मुण्ड० २।१।३ | ( उससे 
प्राण उत्पन्न हृम्रा ) ठेसा उपक्रम करके ्रागे उसी मे सव किसी 
की सामान्यता से ब्रह्म से ही उप्पत्ति वताश है! तेत्तिरीय 
उपनिषद्‌ मे (स तपस्तप्त्वा इदं सर्वमसृजत यदिदं किच 
[` तंत्ति ३।६।१ ] (यह जो कुच दीखता है, वह॒ सव उसने 
तप से उत्पन्न किया) इस श्रति में भी एेसा सामान्य निद टै। 
इसलिये वायु ते श्रग्नि उत्पन्न हुभ्रा एसी जहां क्रमदडंक श्चति 
दै वहां वायु के पीछे श्रग्नि उत्पन्न हृभ्रा इस प्रकार निदा 
सा सम लेना चाहिये ।॥ .. . ~ 9 


॥ 
। 
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समाधान- तेज वायुही से उत्पन्न होता है, क्योकि श्रुति 
काकथनदटै कि वायसे श्रग्नि उत्पन्न होता है 1 यदि माना 
जाय किं तेज ब्रह्य से उत्पन्न हृश्रा, न कि वायु से,तो 
“वायोरग्निः [ ते० \।६।१ | (वायु से श्रग्नि उत्पन्न हरा) 
इस श्रुति का वाध हो जायगा । यदि कटो कि यहं श्रुति वायु के 
पी रग्नि उत्पन्न हश्रा इतत प्रकारकेक्रमको दखातीदेएेसा 
कहा दहै, तो वह्‌ ठीक नहीं टे । (तस्माद्रा एतस्मादात्मन 
ग्राकाशः संभूतः [ तं० २।६।१ | ( एसे इस प्रात्मा से पराकाद 
उत्न्न हश्रा ) इस पूर्वत्रर्ती वाक्य में "उत्पन्न होना" इस क्रिया 
काश्रपादानजो श्रात्मा है उसका पंचमी विभक्ति से निद 
क्रिया हं ग्रौर उस्र उत्पन्न होना, इस क्रियादटीका (भ्रागेम्राये 
हृए “वायोरग्ति' इस श्रुति में ) सम्बन्य दै । प्रागे मो "पृथिव्पा 
ग्रौषवयः' | त० २।१।१ | ( परथिवी से ग्रौषचियां उत्पन्न 
हई ) इस वाक्यम श्रपादानही केम्रर्थमे पचमी का प्रयोग 
प्रतीत होता टै । इसलिये वायसे श्रग्नि उत्पन्न हाती टै" इस 
वाक्य मे भी वायु से" यह श्रपादान- पंचमो दही टै, एेसा प्रतीत 
होता ह । "वायोरग्नि' इसका वायु के पर्चात्‌ श्रग्नि उत्पन्न 
होता टै" एषा श्रथं करें तो "पञ्चात्‌" इस उपपद का वायुके 
साथ सम्बन्ध कल्पित ही है। परन्तु वायु स श्ररिनि उत्पन्न 
हरा" इस श्रथ में से" इस श्रपादानकारक के प्रथं सेवायुका 
सम्बन्ध पूर्वं सिद्ध है, इसलिये यह्‌ श्रुति तेज ही कौ उत्पत्ति का 
प्रतिपादन करती ह । 

"तत्तेजोऽसृजत ( उसने तेज उत्पन्न किया ) यह्‌ दूसरी 
भ्रति भीतेज का कारण ब्रह्म है एेसा दिखाती दहै, एसा यदि 
कहो तो वह ठीक नदीं है; क्योकि ब्रह्य से परम्परा से तेज 
उत्पन्न होता है, एसा यदि मनेतो भी कोई विरोव नहीं है । 
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प्रथम ब्रह्मने श्राकाच ग्रौर वायु उत्पन्न क्रिय म्रौर वायु भाव 
को प्राप्न हए ब्रह्मने श्रग्नि उत्पन्न किया एसी कल्पनाकरोतो 
भीतेन को उत्पत्ति ब्रह्मसे है, एेसा कहने मे कोई दोष नहीं है, 
जसे, गरम दूय उसगायका कार्यहै, दही भी उस्तगाय का 
कार्य > रौर श्र।सिन्षा यानी गरमद्ष प्रौर दही का मिश्रण 
भीखसीगायका कार्ये) वसे ही, (तदात्मानं स्वयमकुरुत 
[ तं २।५१ ¦ ( उसने स्वयं श्रपने को व्यक्त किया), यहु 
श्रति वताती दहै क्रिब्रह्य ही विकार स्प से (जगत्‌ मे) 
ग्रदस्थितत रहता है । भगवद्गीता मे भी भगवान्‌ ने 'वुद्धिर्ञानम- 
संमोहः [ गी° १०।४ ] ( वृद्धि, ज्ञान, भ्रसंमोह ) रादि से 
प्रारस्म करके “भवन्ति भावा भुतानां मत्त एव पृथग्विधाः" 
[ गः १०।५ | (मही स भूतोंके पृथक्‌ भाव उत्पन्न होते 
हें ) पेमा कहा है । यद्यपि वुद्धि भ्रादि अ्रपने ्रपने कारणो से 
उत्पन्नदहोते यह्‌ प्रव्यक्ष दीखतारैतो भीसव भाव मावर 
जितने हैँ उनका साक्षात्‌ भ्रथवा परम्परा से ईश्वर ही कारण 
टै एेसा कहु सक्ते ह । 

ट्स प्रकार क्रम दछोडकर उत्पत्ति का कथन करने वाली 
तियो का व्याख्यान हृभ्रा । इनका व्याख्यान रौर वहत प्रकार 
समीदहो सकता है, परन्तु जिन चश्र्‌तियोंमं उत्पत्ति काक्रम्‌ 
दिया हु्ना है, उनको भ्नन्य रीति से उत्पत्ति हो ही नहीं सकती । 

येनाश्रतं श्रतं भवतिः | दछां० ६।१।१ ] जिससे न सूना 
ह्श्रासुनाहग्राहाजातादै) यह श्र.ति की प्रतिज्ञा भी सब 
वस्तु एक सत्‌ ही से उत्पन्न हो' इसी एक वात को श्रपेक्षा 
रखती टै; न कि इस वातको कि सव वस्तुए सूगक्नात्‌ सत्‌ ही 
से उत्पन्न हुई हो । इस प्रकार श्र तिमे कुं भी विरोध नहीं 
रहता ॥ १०॥ 
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५ श्रवधिकरण । 
आपः ।। ११॥ 
आपः जल [ तेज से उत्पन्न होता टै ]। 
(उससे उत्पन्न होता दै, क्योकि वेसा श्रूतिका कथन ट", 
ये राब्द यहां श्रध्याहूत है एेसा समभना चाहिये इस 
का श्रर्थं यहदहोतादटै करि जल तेज से उत्पन्न होता टै, ज्योकि 
वेसादहीश्रतिका कथन दै । (तदपोऽसृजत [ दां° ६।२।३ | 
( उसने जल उत्पन्न किया ) तथा, श्रमनेरापः ( त° २।२१। 
( भ्रग्निसे जल उत्पन्नहश्ना) दव्यादि श्रति के प्रमा हीनं 
से इस विषय में कुचं संरायही नहीं रहता, तो भीतजको 
उत्पत्ति कहने क पदचात्‌ भ्रौर भ्रागे पृथ्वी की उत्पत्ति कटुनं कं 
पर्वं वीच काजल रहन जाय, इसलिये इस सूत्र का निर्मा 
क्रिया गया है। 


¢ ऊ 


£ पृथिव्यधिकाराधिकरण । 
पुथिव्यधिकाररूपशब्दान्तरेभ्यः ।॥ १२ ।। 

ग्र शब्द से ] पथ्वी पृथवी [ विवक्षित टै | 
अधिकाररूपशब्दान्तरेभ्यः प्रकारण, लक्षण तथा श्रन्य श्रुति 
प्रमाण होने से। 

ता श्राप एेक्षन्त वह्वयः स्याम प्रजायेमहीति ता श्रन्नम 
स्रजन्त 1" [ छां० ६।२। ४] (उस जलने विचार क्रियाम 
वहुत होऊ. उसने श्रन्न को पदा किया ) इस प्रकार श्रुति दै । 
इसमे शंका होती है कि क्या श्रनन शब्द से त्रीहि यव भ्रादिया 
श्रोदन भ्रादि भक्ष्य पदार्थ का कथन दहै या पृथ्वीका ? यहां पर 
व्रीहि श्रादि का ग्रहणकरनादहो ठीक टै, क्योकि व्यवहार 
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ग्रन्न शब्द इसी अर्थ मे प्रसिद्ध टै 1 "तस्माद्यत्र क्वच वपति तदेव 
भूयिष्ठमन्नं भवति" ( इसलिये वह्‌ जहां वर्षा टोती ह वहां बहुत 
ग्रनन होता है ) यह्‌ वाक्य भी स प्रर्थं को पृष्ट करता टै, क्योकि 
वृष्टिसेही व्रीहि ग्रादि बहत होति दहै, प्रश्वरी वहूत नहीं होतो, 
सा यदि कटो तो उसका उत्तर ग्रहै कि श्नन्न शब्दस जल्‌ से 
उत्पन्न होने वाली पृथ्वी ही का निर्दया है, क्योकि प्रकरस, च्प 
( लक्षण) तथा श्रति प्रमा से यही विदित होता है! तत्ते 
जोऽखरजत' ( तिसने तेज को पेदा किया ) 'तदपोऽग्रजत' ( उस्न 
जल को पदा किया ) एेसा महाभूत विषयक प्रकरणं नं कटा 
टै, इसलिये यहाँ क्रम प्राप्न पृथ्वी रूप महाभूत का त्याग करक 
प्रकस्मात्‌ ही दहि श्रादिका ग्रहण करना युक्त नहीं टै। वसे 
ही, यत्छरव्णं तदन्नस्य ( जो कृष्ण रूप है वह श्रन का ठै) 
इस वाक्य रोपमें दिया हृभ्ना लक्षण भी पृथ्वी के अनुक्रुल 
दोखता टे, क्योकि भ्रोदन म्रादि मक्ष पदा्ोँका रूप छष्णहौ 
टो एेसा नियम नहीं है भ्रौर ब्रीहि श्रादि भी कृष्ण हौ रेस 
नियम नहीं है । यदि कटो कि परृथिवीकाखू्पमभी कष्ण हो यह्‌ 
नियम नहीं है क्योनि दूव जभ्र ग्रौर वेत लाल देखने में भ्राता 
ट्‌, ता यह्‌ दोप नहीं टे, क्योकि अ्रधिकता का हा ग्रहण होता 
ठे वहूवा प्रश्वीकरष्ण रूपी होती है चुभ्र म्रौर लाल नहीं 
होती 1 पौरारिक लोगमभी पृथ्वी की दाया को रात्रि कहते है 
ग्रोर वह कृष्ण खूप वाली है इसलिये पृथ्वी का ल्प कृष्णदहे 
एेसा निद्चय होता है । इसी प्रकरण की श्रन्य श्रुतिर्यां भी जपे 
श्रद्धयः पृथिवी ( जल से पृश्त्री ) एेसा कथन दै ओर, ^तद्यदपां 
रार श्रासीत्तत्समहन्यत सा पृथिव्यभवत्‌" [ बहु° १।२।२] 
( जल को मलाई जो कठिन हो गई वही पृथ्वी हुई ) यही कहती 
। श्रव धान श्रादि कौ पृथ्व्री से उत्पत्ति होती दै एेसा "पृथिव्या 
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ग्रोषवयः ्रोषधिस्योऽन्नम्‌" [ तं०२।१ १] ८ 
धियां नौर ग्रौषधियों से श्रत उत्पन्न होता है 
वताती हे] 
इस प्रकार श्रन्न शव्दकाम्र्थप्रृथिवीदही दै णेस्ला प्र्ति- 
पादन, प्रकरणा श्रादि से जव स्पष्ट प्रतीत हौोतादहै तव उसका 
धान जो ्रादि म्र्थं क्रिस प्रकार समभा जायगा ? ` श्रन्नः शाब्द 
जो धान, जौ श्रादि प्रथमे प्रसिद्धि है उसका भी प्रकरण के 
देखते हुए वाध हो जात्ता है । 
श्रुति का प्रागे काभाग भी, ग्रन्न श्रादि प्र्वीकादही भाग 
होने से तद्वारा उदकसे ही पृथिवी उत्पन्न होती है. यही सूचितं 
करता है । भर्थात्‌ प्रकृत श्रति में श्रन्न' ब्द काश्रर्थं पृ 
एसा सिद्ध होता है ॥ १२॥, 
७ तदभिध्योनाधिकरण । 
तदभिध्यानादेव तु तल्लिंगात्सः 11 १३ ।। 
सः वह (परमेश्वर ) एव दही तदभ्मिध्यानात्‌ उनका 
( कार्यो का) ध्यान करके [ उन कार्योँकी सुष्ठि करता है]; 
तु क्योकि तर््लिगात्‌ ( श्रुति में ) उसके { सवं नियंतरत्व त्रादि ] 
लक्षण { मिलते हं |। 
प्राकाज्ञ श्रादि महाभूत स्वय हो श्रपने विकारो को उत्पन्न 
करते हैया परमेदवर उन भूतोमें रह कर उनके विकारोंका 
घ्यान करते हुए उनको उत्पन्न करता है, एेसा यहां पर संशय 
होता दै 1 
ूर्वपक्षः- महाभूत स्वयं ही ्रपने विकारो को उस्मन्न करते 
है, क्योकि, ्राकाश्ाद्वायुः वायरग्निः [ त०२।१।१] 


यश्व से ्रोष 
), यहु श्रि 
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( भ्राकाडसे वायुश्रौर वायु से श्रगिनि उत्पन्न होदा टै) इस 
श्र.ति में विकार उत्पन्नं करने मे उनकी स्वतंत्रता घोषित की 
गई है! यदि कहौ कि श्रचेतनों को स्वतन्त्र प्रदृत्ति का निषेध 
किया गया है तो, "तत्त ज रक्षत, ता श्राप रेक्षन्त' [ छां ६1 
२।४] (उस तेजने इच्छा की, उस जल ने इच्छा की) इस 
श्र.तिमे पंच महाश्रुत भी चेतन दंएेसा दही प्रतिपादन कियादहै। 


समाधानः- वह्‌ परमात्मादहीउनभ्रूतो के ङ्प से श्रव- 
स्थित होकर उनके विकारो का ध्यान करके उनको उत्पन्न 
करता टै, क्योकि ईक्षण परमेदवरही का लक्षण है । जसे, शास्त्र 
वचन टै कि "यः पृथिव्यां तिष्ठन्‌ पृथिव्या प्रतरो, यरं पृथिवीन 
वेद, यस्य पृथिवी दारीरं, यः पृथिवीमन्तरो यमयति | |बृह० 
३1७।३] (जो प्रथिवी मे रहकर पृथिवी का भ्रन्तरात्मा 
वनता है, जिसको प्रथिवी नहीं जानती, जिसका परथिवी हरीर 
दै श्रौरजो पृथिवी के भीतर रहकर पथिकी कौ नियमन करता 
है ), इत्यादि श्व.तियां चेतन को श्रघ्यक्षता से ही भूतो कीं 
प्रवर्ति होती है फेसा निदे करती हैँ) वसे ही, “सोऽकामयत 
वहू स्यां प्रजायेय" [ तं०२।६1।१]( उस्ने इच्छा कीक 
“मै वहूत होऊ" वहत प्रजा उत्पन्न करू” ) इस प्रकार उपक्रम 
करके भ्रागे “सच्च व्यच्चामवत्‌ 1 तदात्मानं स्वयमकुरुत ।* [ त° 
२।६। १ | ( वह सत्‌ यानी सुतिमाच्‌ वस्तु श्रौर त्यत्‌ यानी 
मूति रहित वस्तु हुश्ना, उसने स्वयं श्रपने को व्यक्त किया ), इस 
प्रकार इस श्चरति मे वह्‌ परमात्मादही खवकाश्रात्मा टै एेसा 
दिखाया दे । 


प्र श्रुति मे जो जल श्रौरतेज का ईक्षण कथन किया है, 
वह्‌ ईक्षण परमेदवर के श्रावेश् ही से वनता हैएेसा समना 
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चाटिये; क्योकि “नान्योऽतोऽस्त द्रष्टा, [ वृह॒° ३।७।२३ ] ८ उस 
इङवर से भ्रन्यःग्रौर कोई द्रष्टा नहीं है ), इस श्रूति में ईदवर से 
ग्रन्य श्रौर कोई द्रष्टा नहीं है एेसा कथन है । वेमे ही, "तदैक्षत 
वहु स्यां प्रजायेय' | छां ° ६।२।३ ; ( उसने इच्छा कीकि््नैः 
बहुत होऊं मरौर प्रजा उत्पन्न करू” } इस श्रुति से ईक्षण करने 
वाला जो सदृष्पो परमात्मा दै उसी का प्रकरण चल रहाट 
एेसा विदित होता टै। 
८ त्रिपर्ययाविकरणा । 
विपयंयेण तु क्रमोऽत उपपद्यते च । १४ ।] 

तु वेसेही[ प्रलय का ] क्रमः क्रम [ उत्पत्तिके क्रमसे ] 
विपयंयेण विपरीत है च श्रोर अतः इसलिये उपपद्यते वह्‌ युक्त 
ही दे। 

भूतो को उत्पत्ति कँ क्रमका विचार किया, श्रव श्रागे उनके 
लय का विचार किया जाता है) यहां पर विचार करनाहैकि 
भूतो का प्रलय किसी श्रनियमितलरू्प से होता है, भ्रथवा उत्पत्ति 
केक्रमहीसे होता है, थवा उसके विरूढ क्रम से होतादहै।: 
यतो वा इमानि श्रुतानि जायन्ते । येन जातानि जीवन्ति । 
यत्प्रयन्त्यभिसंवि शन्ति" [ तं० ३।१।१ ] ( जिस ब्रह्य से ये भरत 
उत्पन्न होते हं म्रौ र जिससे ये उत्पन्न होकर ब्ृद्धिको प्राप्न होते 
हे रोर जिसमे ये लीन होते हैँ) इस श्रुति में पंच भ्रूतोंकी 
उत्पत्ति, स्थिति भ्रौर प्रलयये तीनों ब्रह्म के स्वाधीन हैएेसाः 
कथन किया रं । | 


पुवपक्ष- इस श्र्‌-ति मे क्रम के लिये कोई विशेष हेतु नहीं 
दिया होने से प्रलय का कम श्रनियमित माना जापगा अ्रथवाः 
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प्रलय के क्रम के सम्बन्ध में घ्राकाक्षा उत्पन्न होने परश्र.तिमें 
उत्पत्तिकाजो क्रम वताया गयाहै उसी के भ्रनुसार प्रलय का 
क्रम माना जायगा । 

समाघानः- प्रलय का क्रम उत्पत्ति के क्रम से उताहो 
यही ठीक है, क्योकि व्यव्रहारमें देखा जाता है कि जिस क्रम 
त जीना चट्‌ जाते है उसके उल्टेक्रम ही से नीचे उतर भ्राते 
द! भिद सेच, क्रुजा श्रादि पदार्थनाश्च को प्राप्न होकर 
सिद्रीहीमें लीनहोतेरै। वसे ही जल से उत्पन्न हुश्रा वफ, 
श्रोले भ्रादि पदार्थं जलदहौीमे लीन होते है। इसलिये यहीं 
मानना योग्य है किं जल से उत्पन्न पृथिवो स्थितिकाल समाप्त 
होने परजल हीमे लोन होजातीदहै ग्रौर तेज से उत्पन्न हुश्रा 
जलतेजदहीमेलीनहो जातादै। इसक्रमसे सव कायं समूह 
ग्रपने से सुक्ष्म तथा रृक्ष्मतर एसे भ्रपने निकटवर्ती कारण में 
लीन होति हृए ्राखिर मं अ्रत्यन्त सूक्ष्म एसे मूल कारण परब्रह्म 
मे लीन होते है, एेसा समभना चाहिये, क्योकि कार्यं म्रपने 
निजी कारण कोद्धोड कर श्रपने कारण के कारण मे लीनं 
होता है यह मानना ठीक नहीं हे । 

स्मृति मे भी स्थान स्थान पर उत्पत्तिक्रम के विर्दधही 
प्रलय का क्रम वतलाया है 1 जसे जगत्प्रतिष्ठा देवे पृथिव्यप्सु 
प्रलोयते । ज्योतिष्वापः प्रलीयन्ते ज्योतिर्वयौ प्रलीयते ॥* ( दे 
देवर्षे, जगत्‌ को भ्राधार भूत हई पृथिवी जल में लीन होती है, 
जल तेजमें श्रौर तेज वायु मे लीन होता दै ) इत्यादि मे, परन्तु 
श्रुति मे जो उत्पत्ति क्रम वताया है वहु उत्पत्ति के लियेही 
है, वह प्रलय के लिये नहीं घट सकता ॥ वसे ही, यह कम प्रलय के 
लिये ्ननुङ्घुल न होने से प्रलय मे इस की भ्रावश्यकता नहीं है 
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क्योकि, जव तक कार्य श्रवस्थित है तव तक कारण का नादा 
होता टै एेसा मानना ठीक नहींहै ओ्रौरकारणका नाद टोने 
परतो कायं रह ही नहीं सकता । परन्तु कार्य का नाड होने 
पर कारण रहसकता दै म्रौर मद्री श्रादि में यही देखा 
जाता है ॥ १४॥ 
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६ भ्रन्तराविज्ञानाधिकरण । 
अन्तरा विङ्खानमनसी करमेण तत्लिगादिति 


चेन्नाविशेषात्‌ ।॥ १५ ॥ 


विज्ञानमनसी वृद्धि श्रौर मन की [ उत्पत्ति भ्रोर 
लय ] अन्तरा बीच मे ही कहीं कमेण क्रम से ( मानना 
चाह्ियि ) तत्लिगात्‌ क्योकि, (श्रतिमे) उनके लक्षण 
मिलते है, इतित एसा यदि कटो तो न वह्‌ ठीक 
नहीं है अविशेषात्‌ क्योकि ( इनमे प्रौर मूतों मं कुद) 
मेद नहीं है 1 

भूतो की जिस क्रम से उत्पत्ति होती हं ठीक उसके उलत 
क्रम से उनका लय होताहै यहु पहिल कट्‌ टै श्रौर 
श्रात्मा ही से उत्पत्ति तथा म्रास्माद्टो सेप्रलय हाता ट यह्‌ 
भी कथन क्रिया गया है । 
, पूव पक्ष--डइन्द्रियों सहित मन श्रौर बुद्धि का सद्भाव यानी 
श्रस्तित्व भीश्चति स्मृतिमे प्रसिद्ध है, जसे, 'वुद्धितु सारथि 
विद्धि मनः प्रग्रहमेव च । इन्धियाणि हयानाहुः' | कठ० ३। ३ ] 
( बुद्धि को सारथी जान भ्रौर मन को लगाम, तथा इन्द्रियों को 
धोड़े कहते ई ) श्रादि मे इनके लक्षण पाये जाते है । इसलिये 
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इनका. भो वीचमं कटी उत्पत्ति श्रौर लय मानना पड़ेगा 
क्योकि सव वस्तु ब्रह्य ही से उत्पन्न होती टदै एेसा मानागया 
है। वसे ही, श्राथवेण श्रति के उत्पत्ति प्रकरण मे पंचभरूत ` 
ओ्रौरभ्रात्मा के वीच में इन्दरियोंका निदेश किया दै। जसे, 
"एतस्माज्जायते प्राणो मनः सवन्दरियाणि च । खं वायुज्योति- ` 
रापः पृथिवा विद्वस्य धारिणी [ मुष्ड०२।१।३] (इस 
स्रात्मासे प्राण उत्यन्न होता है, वंसेही मन, सव इच्दर्या, 
ग्राकादा वायु, तेज, जल श्रौर सवको धारण करने वाली 
परथिवो, ये उत्पन्न होते हँ )। भ्र्थति इसश्र.ति सेपूर्वं कथित 
पचभरूतों की उत्पत्ति श्रौर प्रलयकेक्रमकाभंग होता है । 
समाघान- उत्पत्तिक्रम काभंग इसलिये नहीं ह्येता कि 

इनकी उत्पत्ति परयक्‌ नहीं होती । इच्ियां श्रुतोके हो विकार 
ठे इसलिये भतो का उत्पत्तिप्रलय ही इनका उत्पत्ति प्रलय है । 
इसलिये, इनको उत्पत्ति का भिन्न क्रम मानने को कोई श्रावस्य- 
कता नहीं है । इन्द्रियां मूतोके ही विकार है एेसा उनका वन 
मिलता टै; जसे, “्रन्नमयं हि सोन्य मन श्रापोमयः पास्ते 
जोमयो वाक्‌ | छां° ६।५।४ | ( हे सोम्य, मन श्रन्नमय दै, 
श्राण जलमय श्रीर्‌ वारी तेजोमयो दै) । कहीं कहीं मूत भ्रौर 

न्द्रियों का प्रथक्‌ निदा मिलता है वह्‌ ब्राह्मण परित्राजक 
न्यायत होता दै यानी इद्द्रियां भूत ल्प होति हृए भी उनमें. 
भतो से कुछ विशेषताए ` होती हं इसीलिये उनका विशेष रूपं से ¦ 
पुनः निदा च्या जातादहं। 

यदि इन्द्रियों कोसतोंके विकार न माने तो भी इससे 
भतो के उत्पत्ति क्रममें कुद भी फरक नहीं होता। इन्द्रियां 
मले पहिले होतो हों या भूत पहिले उत्पन्न होते हो; परन्तु, 

र 


(1 
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२३४. ` ब्रह्य सूत्र 
इइं रथव श्रुति में इन्द्रियां श्रौर भूतो का क्रम से निददा किया 
हं, उनकी उत्पत्ति का क्रम उपमे नहीं वतलाया । भ्नन्य स्थान 
प्रर भी भृतो का भ्रौर इन्द्रियो काभ्रलग प्रलगही क्रम दिया हैः; 
जसे, “प्रजापतिर्वा इदमग्र श्रासीत्स श्रात्मानमेक्षत स मनोऽसृजत 
तन्मन एवासीत्तदात्मान मंक्षत तद्राचमसृजत ।* ) पहिले यह्‌ 
सव प्रजापति ही था उसने इच्छा को श्रौरमन उत्पन्न किया; उस 
समय केवल वहु मन हीथा, उसने इच्छा की ग्रौर वारी 
उत्पन्न की ) 1 इसलिये भूतो की उत्पत्ति के क्रम का भंग किसीः 
प्रकार नहीं होता ॥ ५५॥ 
१० चराचरव्यपाश्रयायिकरण 
चराचरव्यपाश्रयस्तु स्यात्तद्व्यपदेशो 
भाक्तस्तभ्‌दावभावित्वात्‌ ॥ १६ ॥ 


तद्व्यपदेशः इस ( उत्पत्ति भ्रौर नाश) का निदंशः 
चराचरव्यपाश्रयः चराचर ( देहं ) के सम्बन्व में ( मख्यतया ) 
होता है, चरु परन्तु ( यह निदेशा जीव के सम्बन्ध मे ) भाक्तः 
गौणं प्रकार से होता है तद्भावभावित्वात्‌ क्योंकि, उसके (दारीर 
के) भावही से ( उसके जन्म मरण का निर्दर होतादै। 
"देवदत्त का जन्म हृश्रा, देवदत्त का मृत्यु हुग्राः म्रादि 
लौकिक वग्प्रवहारके भ्रनुपार जातक्रमं श्रादि संस्कार करनेका 
शास्त्र मे लिखा टै । इससे जीव को भी उत्पत्ति प्रलय होते हैँ 
एेसी किसी को श्राति हो सक्तो है; इसीलिये हम उसका यहाँ 
निराकरण करते टै - 
जीव की उत्पत्ति भ्रौर प्रलय नहीं होते, क्योकि (जीवका,. 
देह के साथ नाशनदह्भ्राहो उसी भ्रवस्था मे) उसका हारवः 
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मे कथन क्ये हृए कमफल के साथ सम्बन्ध वनता है । शरीरके 
साथ यदि जीव काभी भ्रन्त हो जाता हौ तो दूसरे शरीरमें 
इष्टकी प्राप्ति रौर भ्रनिष्ट का परिहारकरने के लिये शास्त्र 
मे जो विवि निषेध वतलायेहैवेव्यर्थहो जायेंगे! श्रुति भीहे 
कि जीवापेतं वाव किलेदं सियते, न जीवो त्रियते ।' | खार 
६।११।३; (जीव का छोड़ा हुभ्रा यहडरीर ही मरतादहै, 
जीव नहीं मरता )। यदि कहो कि "वहु जन्मा, वह मरा" ्रादि 
लौकिक व्यवहार जीव के सम्बन्यमें होता दहै एेसा पहिले कहा 
थातो वह्‌ स्य ही कहा था, परन्तु यह जन्म मरण का ग्यव- 
हार जीवकेसंवंवमे गौणरूपसे होता दहै । यदि पूखो कि यहु 
व्यवहार किस के संवंध मे मुख्यतासे होता है कि जिसको श्रपेक्षा 
से यह्‌ व्यवहारगौणा ङ्प से माना जाय; तो कहते हैँ किं चरा- 
चर देहों के संव मे यड्‌ व्यवहार मुख्य रूप से होता है । जन्म. 
ग्रौर मरण यह्‌ व्यवहार चलने वाले चरग्रौर न चलनेवाले. 
वनस्पति प्रादि के प्रचर देहोंकेसंबवमेदही मुख्य है, क्योकि 
स्थावर श्रौर जंगम देह ही उत्पन्न होते है श्रौर नष्ट हो जाते हैँ । 
इसलिये उनके संवंध में जन्म मरण राब्द का व्यवहार मुख्य है 
श्रौर उनमें रहने वाले जीव के लिये उनका व्यवहार गौर है, 
क्याकि शरीरके भावसे वहु युक्त होता है। जब शरोर कीं 
उत्पत्ति श्रीर्‌ नाड होताटितव दही जन्म ग्रौर मरण शाब्द 
प्रयोग होता है भ्रन्यथा नहीं । शरीरके साथ संवध हुए बिना 
जीव जन्माया मरा" पपा कथन कहीं भी नहीं मिलता । शरीर. 
के संयोग ग्रौर वियोग के निमित्त ही जन्म मरण शब्द का प्रयोग 
होता दै एेसा श्रुति का कथन है; जसे "स वा प्रयं पुरुषो जायमानः 
श रोरमभिसंपद्यमानः स उक्रामन्‌ भ्रियमाणः" [ ब्रह° ४।३।८ |. 
( एसा यह पुरुष जन्म पाता है यानी शरीर को प्राप्त करता है 
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ग्रोर वह्‌ मरता है यानी शरीर से निकल जाताहै)। 

भ्रव जातकमं भ्रादि जो संस्कार शास्र सें कहे हैव 
रारीर ही के उत्पत्ति के भ्रनुसार कटै हैँ एेसा समभना 
चाहिये; क्योकि जीव की तो उत्पत्ति ही सम्भव नहीं| 
जसे परमात्मा से भ्राकाश्च श्रादि की उत्पत्ति होती दहै वसे 
परमात्मा से जीव की उत्पत्ति होती टै या नहीं यह घ्राने 
के सूत्र मे करेगे । इस सूत्रमे इतना ही कटा टै कि स्थूलं उत्पत्ति 
ओ्रोर प्रलय देह के होते ह जीव के नहीं ।॥ १६ ॥ 


१९१ श्रात्माविकरण । 
नात्माश्रुतेनित्यत्वाच्च ताभ्यः ॥ १७ ॥ 


आत्मा भ्नात्मा न ( उत्पन्न) नहीं होता अश्र्‌तेः 
त्रयोकि श्र्‌.ति मे ( मात्मा की उत्पत्ति ) नहीं मिलती नित्यत्वात्‌ 
वह॒ नित्यटै च श्रौर ताभ्यः श्रति के भी वसेदही प्रमाण 
मिलते है । 


दारीर, इन्द्रिय श्रादि रूप पिजरेका श्रध्यक्ष श्रौर कर्म फल 
से सम्बन्ध रखने वाला जीव नामक श्रात्मा प्राकाशादि 
के समान ब्रह्मसे उत्पन्न होतां है श्रथवाब्रह्मही के समान 
उसकी भी उत्पत्ति नहीं होती, इस विषयमे श्र तियो में विरोध 
हे । कुद श्र.तियो मे श्नमि की चिनगारियोका उदाहरण दे 
जीवात्मा को परमात्मा से उत्पत्ति होती है एेसाकहादै, तो 
कुद श्र.तियों मे भ्रविकारीपरमात्माकाही दरीरमे प्रवेश होने 
से उ्ी को जीवावस्था प्राप्न होती हैएेसा कहादै। जोव 
उत्पन्न होता ह एेसा वहां कथन नहीं है । 
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ूर्वपक्ष--फेसी अ्रवस्था में जीव की उत्पत्ति माननी चाहिये; 
क्योकि जीव कौ ब्रह्य से उत्पत्ति मानने ही से प्रतिज्ञाका 


विरोध नहीं होता । एक के जानने से यह्‌ सव जाना जातादहै, 
डस प्रतिन्ञा का, जव सव कुछ ब्रह्य दी से उत्पन्न हुश्रा हौ तव 


(० 


ही. विरोध नहीं ह्येता । यदि जीव कोई पृथक्‌ तत्व माना जाय 


ही 
तव इन प्रतिना काविरोध होता हैग्रौर श्रधिकारी परमात्माको 
ही जीव मान नहीं सकते, क्योक्रि उन दोनो के लक्षण भिन्न हे । 
परमात्मा पाए रहितत्व भ्रादि धर्मौ से युक्त दै श्रौर जीव उसके 
विच घर्मो से युक्त है । वैसे ही, जीव काविभाग होने से भी 
वह चिकार ही सिद्ध होता है, जेसे राका प्रादि विभाग वाले 
हुः मव विकार ही कहे जाते हैँ ्रौर उनकी उत्पत्ति भी 
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ग्रौर प्रति दारीर में विभक्त एसे जीवों की भी प्रपच की उत्पत्ति 
के समय उत्पत्ति होना आवश्यक है। श्रुति मे भी यथाग्नेः 


शूद्रा विर्फुल्लिगा व्युच्चरन्त्येवभेवास्मादात्मनः सवे प्राणाः ।' 
[ ब्रृह० २। १।२० | ( जिस प्रकार श्रग्नि से छोटी छोटी 
चिनगारियां निकलती है उसी प्रकार परमात्मासे प्राण उत्पन्न 
होते दै ), इस प्रकार प्राण श्रादि भोग्य पदार्थो की उत्पत्ति 
कहकर श्रागे “सरवै एव भ्रात्मानो व्युच्चरन्ति" (ये सव ही भ्रात्मा 
उत्पन्न होते हैँ ) इस प्रकार कहते हुए जीवात्माश्रों को पृथक्‌ 
उत्पत्ति वताई हं । "यथा सुदीप्नात्पावकाद्विस्फुट्लिगाः सहखशः 
प्रभवन्ते सल्पाः । तथाऽक्षर द्विविधाः सोम्य भावाः प्रजायन्ते 
तत्र चैवापियन्ति ॥° [ मृण्ड० २।१।१; (हे सौम्य, जसे 
प्रदीप्न रग्नि से उसके यानी श्रम्नि के समान रूप वाली हजारो 
चिनगारियां उत्पन्न होती है, वसे ही उस अ्रक्षर से भी नाना 
प्रकार के जीव उस्पच्च होते है ओर उसी में लीनहो जातिर्है))+ 
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इस श्रुति मे भी जीवों की उत्पत्ति ्रौर प्रलय का कथन क्रिया 
गया है । क्योकि, सरूपाः" इस श्रुति मे ( उसके समान )ये 
शाब्द हैँ श्रौर प्रक्र के समान जीवात्मा ही टै, क्योंकि दोनों 
चेतन हैँ । यदि किसी वात के लिये श्रूति प्रमाणका श्रभावदहो 
तो उससे श्रुति मे कही हुई किसी वात का निषेध नहीं कर 
सकते । यह्‌ नियम हे कि म्न्य श्रूतियों मे जिसका विरोधन हो 
एेसी कोई श्रधिक वात किसी भ्रुतिमेकहीहो तोउसीके श्नु 
सौर सव श्रुतियों का उपसंहार (श्रथ निर्णय ) करना योग्य 
है । इसलिये परमात्मा काशरीरोमे प्रवेश कथन करन त्राली 
श्रुति कौ भी, 'तदात्मानं स्वयमकुरुत" [ तं०२।७।१| 
{ उसने स्वयं भ्रपने को व्यक्त किया ) इत्यादि श्रुतियों के ससान 
परमात्मा को जीव खूप विकारावस्थाप्राप्र होती दै, इसी प्रकार 
का श्र्थं करना चाहिये । इससे जीवात्मा की उत्पत्ति होती है 
यही सिद्ध होता है । 


समाघधान-जीवा्मा को उत्पत्ति नहीं होती; उयोकि श्रुति 
मे उसकी उत्पत्ति का कथन नहीं है । वहत स्थान पर उत्पत्ति 
प्रकरण मे इसको उत्पत्ति का कथन नहीं मिलता । यदि कटो 
कि, किसी श्रुति मे कोई वात न हो इसलिये उक्षसे श्नन्य श्रुति 
मे जो कथन है उसका निषेध नहीं होता; यह्‌ प्रथस कट्‌ चूके 
है, तो वह्‌ तुमने ठीक ही कहा है । परन्तु हम कहते हँ कि जीव 
को उत्पत्ति का सम्भवत ही नही, श्रुतिसे ही उसका नित्यत्व 
सिद्ध होता है । सूत्रमे चः यानी ओर राब्द टै, उससे जीव के 
्रजत्व भ्रादि धमं श्रमिप्रेत है, इससे भो जीव का नित्यत्वही 
सिद्ध होता दै । इसलिये भ्रज भ्रौर नित्य एेसे जीव की उटत्ति 


का संभव नहीं । 
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श्रव जीव के नित्यत्व कौ ध्रत्तियां वताते है-"न जावा 
रियत” [ छां ° ६।११।३ ] ( जीव मरता नहीं ); “स वाणएष 
महानज श्रात्माऽजरोऽम रोऽमरतोऽभयो ब्रह्म 1” [ व° ४।४।२२ | 
{ ठेसा यह महान्‌, श्रज, जरा मरण रहित, भ्रमरं भ्रौर निभय 
ग्रात्मा ब्रह्मही टै); “न जायते ध्रियते वा विपर्चित्‌?* [ कठ 
२।१८ ] ( ज्ञानी उत्पन्न नहीं होता ग्रौर मरता भी नहीं); 
(रजो नित्यः चाइवतोऽयं पुराणः' [ कठ० २।१८ | ( यह श्रज 
नित्य, चादवत श्रौर पुराना); (तत्सुष्टरा तदेवानु प्राविषत्‌ 
[ त° २।६।१ ] ( उसको यानी शरीर को उत्पन्न करके उसीमं 
वह॒ प्रविष् ह्ृश्रा ); श्रनेन जीवेनात्मनानुध्रविद्य नामरूपे 
व्याकरवाणि" { दछछां० ६।३।२ ] (पेन जीव रूप से प्रवेदा करके 
मैचामच्यपको व्यक्त करं); स एष इहु प्रविष्ट म्रा नखाम्रेस्य 
[ वर १।४1७ ] ( एेसे इस प्रात्मा ने नखामग्रों तक प्रवेश किया ); 
"तत्त्वमसि" [ छां° ६।८।७ | ( वह्‌ ब्रह्य तू है ); *्रहं ब्रह्मास्मि 
[ वृ० १४१० ] (मै ब्रह्य ह); न्रयमात्मा ब्रह्म सर्वानुभूः, 
[ व्रृ° २।५।१६ | ( सवेका श्रनुभव करने वाला यह्‌ त्रात्मा ब्रह्म 
हे ), इत्यादि श्रृतियां जीव के नित्यत्व का प्रतिपादन करके 
जीव की उत्पत्ति का निषेव करती ट्‌ । 


ूर्वपक्षमें कहाथाकि जीवर विभाग युक्तं होने से विकार 
म्प टै इसलिये उसको उत्पत्ति माननी चाहि्यि 1 उसका उत्तर 
यह टै कि जीव स्वयं विभाग युक्त नहीं हैः क्योकि 'एकोदेवः 
सवसूतेषु गूढः सर्वव््रापी सर्वभरूतान्तरात्मा' [ उवे° ६।११। 
( सव भूतोमे गप्ररूपसे रहने वाला, सर्वव्यापक श्रौर सव 
भूतो का श्रन्तरात्मा रूपरेसा देव एक टै), एेसी श्रुति दे। 
जोवकाजो विभाग प्रतीत होता है वह्‌ बुद्धि श्रादि की उपाधि 
से उसी प्रकार भासता है, जिस प्रकार घट भ्रादि को उपाचिसे 
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रकार के विभाग प्रतीत होतेह चास्व में भी कटा टैकि 
किं सवा श्रयमात्मा ब्रह्य विज्ञानमयो मनोमयः प्राणमय- 
दचक्षृमयः श्रोत्रमयः ।' [ व° ४४1५ ] (एसा यहु श्रात्मा ब्रह्य 
दे, वही विज्ञानमय, मनोमय, प्राणमय, चक्षुमय प्रौर श्रोच्रमय 
हं ) । यह्‌ श्रूति भी एक म्रौर श्रविकारीपएेसे ब्रह्मलख्पदही जीव 
है भ्रोर वह्‌ विज्ञानमय श्रादि श्रनेकं भावमयदै यही दिखाती टै 

म्रव श्रृतिमे जीवको विज्ञानमय भ्रादि इसलिये कठा हैकि 
जीव का विज्ञान श्रादिसे भिन्न णेसा स्वल्प व्यक्त नहीं है; वह्‌ 
सदाहीं विज्ञान श्रादिसे श्राच्छादित प्रतीत होता दै! जत 
किसी कामी परुष को वह्‌ स््रीमयदटै एेसा कहते है, वेस ही यहां 
पर समना चाहिये । श्रति मे कटी कहीं जीव के उत्पत्ति प्रलय 
कटे टै,वेभीजीवके उपाचि केसंवंव से ही कहै यानी 
उपाधि की उत्पत्ति से इसकी उत्पत्ति प्रौर उपाधि केलयसे 
इसका लय कहा जाता टै पएेसा समना चाहिये । 
प्रज्ञानघन एवपएेतेम्यो शूतेस्य: समुत्थाय तान्येवानुविनद्यति न 
प्रेत्य संज्ञोऽरितः [ व्रृ° ४।५।१३ |] ( प्रज्ञानघन सूप श्रात्मा ही 
इन भ्रूतो से निकलता है ग्रौर उनके पीदैनाज् को प्राप्र होता 
है; मरने के प्चात्‌ उसको कुदं भी ज्ञान नहीं रहता )› इस 
श्रुति का भी यही श्रभिप्रायरै। फिर इप्ती स्थान पर, प्रलय 
उपाधि का ही होता दै, भ्रात्मा कानहीं, यही वात "मा 
भगवान्मोहान्तमापीपदन्न व श्रहुसिमं विजानामि न परेत्य 
संज्ञाऽस्ति ( भगवान्‌ ने ममे मोह मे डाला है, मरने के पञ्चात्‌ 
उसको कुछ भी ज्ञान नहीं रहता यह मेरी सममे नहीं म्राया) 
इस प्रकार का अदन उठाकर श्रृत्िने रागे प्रतिपादित कियाद 
किः ननवाश्रेऽहं मोहं ब्रवीम्यविनाशी वा श्ररेऽयमात्माऽनु- 
च्छित्ति धर्मां मात्रासंसर्गस्त्वस्य भवति ।' [ बत ४।५।९४ .| 
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(रो, त्‌ मोह मे पड़ेेसामे कुच भी नहीं कहता, यह्‌ भ्रात्मा 
अविनायी दै, इसके स्वल्पका नाश नहीं होता केवलं उसका 
विषयों स सम्बन्ध छट जाता है ), । अ्रविकारी ब्रह्म ही जीवा- 
वस्थाकोप्राप्नहोतादहे, एसा मानने सेभी (एक म्रात्मा के 
जानने से सव कद्ध जाना जाता है इस ) प्रतिज्ञा का वाव नहीं 
होता । जीव नब्रह्यका भेदकहा टै वहु भी उसकी उपाधिके 
लिये ही टै; क्योकि, “श्रत ऊर्व्वं विमोक्षायव ब्रहि" [ व्रु° ४८।३।१५। 
( शरद श्रागे मोक्ष प्राप्निके लिये ही उपाय कहौ) इस श्रुतिमें 
पक्त विज्ञानमय श्रात्मा को संसारके कोई भी धमं नहीं होते 
एेसा कहु कर वह॒ परमात्म स्वल्प है । यही प्रतिपादित क्रिया 
दे, द्मलिये जीव की उत्पत्ति भो नहीं होती श्रोर नाज्ञ भी नहीं 
हाता, यह सिदध हभ्रा ।। १७ ॥ 
१२ ज्ञाधिकरण 1 
लोऽत एव ॥ १८ ॥ 

अतएव इसलिये { जीवात्मा | ज्ञ नित्य ज्ञान स्वरूप है 1 

दशनकारों मे मतमभेदंहोने के कारण यहां यहु सन्देह 
होता टं कि जीवात्मा वंेपिक्रों के मतानुसार स्वयं भ्रचेतन 
होते हये उसका ज्ञान यह धर्म है ्रथवा साख्यों के मतके 
प्रनुसार वह्‌ निव्य ज्ञानस्वरूप दै । 

पूवपक्ष-जीवात्मा का ज्ञान गुण वाहुरसे ष्राप्तहुश्रा है। 
जसे श्रग्नि श्रौर घट का संयोग हो जाने से उससे घट में रक्तता 
यानी लाली श्रादि गण प्राप्नहोतेि है,वंसे ही ्रात्मा म्रौर 
मन कासंयोग हो जाने पर ज्ञान गण कौ उत्पत्ति होती टहै। 
यदि जीव काज्ञान गण निव्य ही होता तो सोये हुए को, 
सुखित को तथा पिज्ञाचग्रस्त एेसे मनुष्य को भी ज्ञान वना 
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रहता । परन्तु पीछे पूछने पर हमको कृ भी ज्ञान नहीं था! 
एेसा वे कहते दै श्रौर स्वस्थ होने पर फिर ज्ञानयुक्त होते हैं 
एेसा देखने मे भ्राता है । भ्र्थात्‌ जीव को कभी कभी ज्ञान होता 
है, इसलिये उसका ज्ञान श्रागंतुक ही टै । 
इसी पूवपक्ष के उत्तर में कहते टँ कि इसीलिये जीवात्मा 
नित्य ज्ञानस्वरूप दहै" क्योकि जीवात्मा की उत्पत्ति ही नहीं 
होती, भ्रविकारी परत्रह्य हीको उपाधिसे जीवत्वकी प्रात्नि 
होती है। शविज्ञानमानंदं ब्रह्मणः [ व्रृ०३।6। २८] (ब्रह्य 
विज्ञानस्वरूप श्रौर श्रानन्द स्वरूप है ); सत्यं ज्ञानमनंतं ब्रह्य ॥' 
{ त०२।११] (ब्रह्य सत्य, ज्ञानस्वरूप श्रौर भ्रनन्त है); 
“म्रनन्त रोऽवाह्यः कत्स्नः प्रज्ञानघन एव ।' [ ब्रृहु° ४।५।१३ | 
( श्रात्मा भीतर नहींदटै, बाहर नहींहै; वहु स्वं व्यापी श्रौरः 
ज्ञानस्वरूप दै ) इत्यादि श्रुतियों मे परब्रह्म चतन्य स्वरूप है 
एेसा कथन किया है । यदि यह्‌ परत्रह्य ही जीव दै तो उष्णता 
ग्रौर प्रकाड जंसे ्रग्निके स्वरूप है, वेसे जीवका भी नित्य 
ज्ञान ही स्वय है एेसा विदित होता ह । विज्ञानमय की यानी 
जीवात्मा की प्रक्रियामे इस प्रकार को श्रूतियां हैं-श्रसृप्रः 
युप्रानभिचाकरीति' | वृ०४।३।११ | ( वहु स्वयं सोता 
नहीं परन्तु सोई हई इन्द्रियों को वह प्रकाश करता दै यानी 
जानता है ), श्रत्रायं पुरुषः स्वयं ज्योतिर्भवति ।` [ व° ४। 
३।६ | (यहाँ पर यह्‌ पुरुष स्वप्रकाश होता ।), नहि 
विन्ञातुषिज्ञातेविपरिलोपो विद्यते ।' | व° ४।३1 ३० | ( ज्ञाता 
के ज्ञान का कभी भी नाश्च नहीं होता । ) इत्यादि । 
श्रथ यो वेदेदं जिघ्राणीति स श्रात्मा।' [ छां° ८।१२।४ | 
( यहां जो मँ इसका वास लेता ह" एेसे जो जानता है वह श्रात्मा 
है ); इस श्रुति मे. “यह मँ जानता ह, यह म जानता ह, इस 
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प्रकार से इन्द्रिय द्राराम्रात्मा कोज्ञान का भ्रनुसंघान होता 
ठै एेसा कहा हृश्ना होने से भ्रात्मा ज्ञानस्वरूप है यही सिद्ध होता 
टै! यदिकहोकि श्रात्मा नित्य ज्ञान स्वरूप हतो षाण ख्रादि 


। 


इन्द्रियां निरर्थक हो जायगी, तो वह्‌ टीक नहीं; क्योकि जान 
के गंध घ्रादि जो पिेष प्रकार के विषय हैँ उनका निद्वय करने 
के लिये इच्धिर्यां उपयोगी है1 यही वातं “गंधाय घ्राखय्‌ 
[ छां०८। १1४ ] (गंधके ज्ञान के लिये घ्रारएहै ), इत्यादि 
श्रुतियों मे कहा दै । 

ूर्वपक्षमें जो कहा दै कि सोये हुये मनुष्यों को ज्ञान नही 
होता, उसका श्रुति नेही निरसन क्रियाहै। सोयेहृएु जीव 
के विषय सें द्रं तन्न परयति पर्यन्वे तन्न पद्यतिनहि द्रष्टु- 
हष्टेविपरिलोपो विदयतेऽविनाशित्वान्न तु तद्द्वितीयमस्ति 
ततोऽन्यद्दिभक्तः यत्पश्येत्‌ ।' ` बृ०।३1 २३] (उत्त 
समय जो देखता नहीं टै वह्‌ देखते हृए भी नहीं देखता; क्योकि 
दरप्राकेदट्ष्टिका कभी नाड नहीं होता, वह्‌ तो अविनाशी टे। 
परन्तु वहाँ ्रात्मा से भिन्न कोई वस्तु ही नहीं दै जिसको वह्‌ 
देखे ) इत्यादि से यही वात कही हैकि यहांजो ज्ञान का श्रमाव 
प्रतीत होतादै, वह्‌ जीवमें ज्ञान शक्तिके भ्रभाव से नहीं; 
परन्तु वहां जानने का विषय दही नहीं है इसीलिये ज्ञान नहीं 
होता ! जसे राका में प्रकाशा की प्रतीति नहीं होती इसका 
कारय प्रकाश का स्वरूप नहीं है यह्‌ नही, परन्तु वहां प्रकारित 
करने के लिये को वस्तु ही नहीं दै, इसलिये उसकी प्रतीति 
नहीं होती इसी प्रकार यह समना चहिये । श्रव वंदोपिक 
श्रादि मतोमेजो तकं क्रिये दैवे श्रुति विरुढदहोने से मिथ्या 
दै उसलिये श्रात्मा नित्य ज्ञान स्वरूप ही है, यही ठम निङ्चय 
करते ह ।॥ १८॥ च 
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उत्करान्तिगत्यागतीनाम्‌ ॥ १९ ॥ 

[ जीव त्रणु टै, क्योकि उसकी ] उक्क्रान्तिगव्णागतीनास्‌ 
उत्क्रान्ति गति ्रौरश्रागमन की [ श्र॒तिर्थांमिलतीटं |! 

श्रव यहां जीव का परिखाम कौन इसका विचार किया 
जातां कि क्यावह्‌ ग्रणु परिमाख वाला है, मव्यम परिमाण 
वालादहैया महत्परिमाण वालादहै। 

शंका-भ्रात्मा को उत्पत्ति नहीं होती; क्योकि वहु निस्य 
तान स्वल्प दहं, एेसा पूर्वं सूत्रम ही प्रतिपादित किया दै । इस 
लिये पररमात्माही जीवदैएेसा प्राप्न श्रा न्रौर्‌ परमात्मा श्रनंत 
ठै यह्‌ श्चति में प्रसिद्ध है, तव जीवके परिणामका यहं विचार 
ही कहां वन सकता? | ` 

समावान- यह ठोके है, परन्तु श्रृतिमे ओव की उक्रारि 
गति म्रौर प्रागमन कहा दै, इसलिये जीव मर्यादित टै य 
प्रतोत होता दै। वसे ही कहीं कहींश्रतिमें जीव श्रणु परिमाणा 
है, एेषा स्पष्ट शब्दों में प्रतिपादन है । इसलिये इन श्रुत्यं मे 
श्रापस्ष मे विरोध नहीं.है यह प्रतिपादित करने के लिये यह्‌ 
विचार प्रारम्भ क्रियादहै। 

पूर्वपक्ष श्रूति मे जीत कौ उत्करान्ति, गति ओर भ्नागमन 
का कथन है, इसलिये जीव मर्यादित परिमाण वाला म्रर्थात्‌ 
श्रु परमार वाला है। “स यदाऽप्माच्छरीरादुच्रामति सहै 
वतः सव॑रत्रामति ।* [ कौषीत० ३। ३ | (जव वह्‌ इस रारीर 
मे से निक्रल जाता है तवे वह्‌ इन वाक्‌ म्रादि सव कै सहित ही 
निकल जातादै) इस श्रृति में उक्रान्ति का कथन द। 
धये वं के चास्माह्लोकात्प्रयन्ति च॑द्रमसमेव ते सवे गच्छन्ति!" 
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| कौषोत्त० १।२] (जोजीव इस लोक से प्रयाण करते दहै 

सव चन्द्रलोक हीकोप्राप्रहोते दहै), इसन श्रति मे जीवको 
परलोक मे गति वताई है ग्रौर 'तस्माट्लोकात्पुनरेव्यस्म लोकाय 
कर्मणे !' [ व्र° ४।४।६ ] ( उस लोक से जीव इस लोक मे कर्भ 
कृरने के लिए लौट भ्रातादहै) इस श्रुति मे उसका पूनरागमन 
भी वत्ताया है । इस प्रकार जीव के उकत्रान्ति, गति ग्रौर पुन- 
रागमन का श्रुति मे कथन होने से वह परिच्छिन्न है यहौ मानना 
पडदा दै" क्योकि व्यापक्त के गति की कल्पना नहीं बनती । ओ्रौर 

दि जीव परिच्छिन्निहैतो वह्‌ श्रु परिमाण ही है, क्योकि 
उसके दारीर परिमाण का ण्डत जन मतके खण्डन मं किया 
गया ह \२६॥। 


स्वात्सना दोत्तरयोः ॥२०॥ 


च श्रौर उत्तरयोः पीच्यैके दो [ गत्ति शओ्रौर श्रागमन | का 
स्दात्नना स्रपते श्रात्मा (कर्ता) के साथ { संववदहोनेसे जीव 
श्ररुटी टं -। | 

जने कोई श्रपने गांव का स्वामित्व विना चलन क्रिया कयि 
भी खोड सक्ता दहै,वेसेही जीव के कर्मो का क्षय होते प्र्‌ 
उसका भी विना चलन किया कयि देह का स्वामित्व द्धुटेगा 
ग्रौर इस प्रकार विना हलचल कयि भी उप्तकी उक्रान्ति यानी 
मृत्यु वन सकेगी । परन्तु श्रागे कहा श्रा उसका परलोक में 
गमन ग्रौर फिर से इस्त लोक में श्रागमन विनां हलचल किये. 
नहीं वन सकताः क्योकि गम्‌ घातुको गमन क्रिया का भ्राधार्‌ ` 
उस गतिका कर्ता वही होता है। इसलिये जव श्रात्मा का 
मध्यम परिमाण नहीं है ( मध्यम परिमाणं का खंडन पूर्वं कर ` 


चूके हं ), तो उसका गमनागमन तव ही वन सकता है जव कि 
वह्‌ भ्रणु परिमाण हो । भ्रौर इस प्रकार जीव को गति श्रौर 
ग्रागमन संमित होने से `उत्कान्तिः काश्र्थं भी शरीरस 
प्रलग होना' ही है एेसा विदित होता दै; क्योकि यदि जीव देह 
से पृथक्‌ दही नहो तो उप्तका परलोक गमन ्रौर प्रव्यागमन 
नहीं हो सकता । तथा "चक्षुषो वा मूध्रो वान्येभ्यो वाशरीर 
देराम्यः' [ वृ० ४।४।२ ] (श्रांख से शिरसे प्रथवा शरीर केः 
भ्रन्य श्रवयवों से जीव कं पीठे पीये प्राण उत्रान्त हाते दै) 
इस श्रुति मं उक्रान्तिको क्रिया के ्रपादान ल्पसे शरीर के 
ग्रवयवों का निदश किया है । इमी प्रकार 'स एतास्तेजोमात्राः 
समभ्याददानो हूदयमेवान्ववक्रामतति" { ब्रहु० ४।४।१ | ( निद्रा- 
वस्थामे वह्‌ तेज के अरंड रूप इन्द्रियों को ग्रहण करके हदयमें 
प्रवेश करता है ) शुक्रमादाय पुनरेति स्थानम्‌' [ब्रह ४।३।११] 
( तेजस्वी एेसे इन्द्रिय समूह को लेकर वह फिर भ्रपने स्थानपर 
अ्राजाता है यानी जाग्रत होजाता दै) इन श्वतियों से शरीरके 
भीतरभी जोव का गमनागमन होतादै एेसा जानने मे भ्राता 
दे । इससे भी जीव का भ्रणु परिमाण ही सिद्धदहोतादै। 


नाणरतच्छ तैरिति चेन्नेतराधिकारात्‌ ॥ २१॥ 


( जीवात्मा ) अणुः श्रणु परिमाण न नहीं है अतच्छते 
क्योकि श्रुतिमे उसका ( भ्रणु परिमाण से) भिन्न परिमाण 
लिखा है, इति चेत्‌ यदि एेसा कहो तोन वहु ठीक नहीं हैः 
इतराधिकारात्‌ क्योकि ( जहां एेसा कहा है) वह जीव का 
प्रकरण नहीं है। 

श्रोर इसलिये भी श्रात्मा के भ्रणुत्वमे सदेहदै किश्रुतिने 
उसका भ्रन्य परिमाणमभो कटा श्रति में श्रात्मा के लिए ` 
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प्ररु परिमाण से श्रन्य परिनाण का कथन मिलतादै, जसे स 
वा एव महानज भ्रात्मा योऽयं विज्ञानमय. प्रारोषु ।' [ बृह° 
४।४।१२ ] (प्राणो मे जो यह विज्ञानमय है वही महान्‌ ्रौर 
अज एेसा म्रात्मा है), श्राकादावत्सर्वं गतश्च निव्यः।' “सत्यं 
जानमनंतं ब्रह्य ।` [तं २।१।१ | (श्राटमा श्राकाश के समान सर्वं 
व्यापक श्रौर नित्य है । ब्रह्म सत्य, ज्ञान स्वरूप भ्रौर भ्रनंत दै ।) 
इत्यादि 1 यदि कटो कि इस प्रकार की श्रुतियां श्रात्मा के भ्रणु. 
परिमाण का निषेध करतीदटंतो यहु दोष ठीक नहीं है; क्योकि 
( जिस प्रकरण मेये श्रतियां श्रातींहैँ) वह्‌ इतर संवधी दहै. 
यानो जीव संबंधी नहीं है । परमात्मा के वणन मे श्रुति यह्‌ 
भिन्न परिमाण का कथन करती है । वेदान्त ग्रन्थो मे प्रधानता 
से परमात्माकाहीज्ञेय रूप से कथन होता है। वसे ही "विरजः 
पर श्राकादात्‌ [ च्रृ° ४।४।२० | (श्रात्मा दोष रहित रौर 
्राकादसेभीपरदटै), इस प्रकारकी श्रुतियों से उन स्थानों. 
पर विशेष कल्पसे परमात्माकादही प्रकरण चल रहा दैपेसा 
स्पघ्र रूप से प्रतीत होता है । योऽयंविज्ञानमयः प्राणेषु" ¦ बु° 
‰‰।४।२२ ] ( प्राणों मे जो यह विज्ञानमय भ्रात्मा है ) इस श्रुति 
मे श्रागे जीवात्मा ही को महान्‌ श्रवद्य बताया दे, परन्तु शास्त्र 
दृचि से यह निदेश वामदेव के ( कथन के ) समान भ्रोपचारिक 
है [ वामदेव कोगर्भमेदही ज्ञान था इसलिये वहगर्भहीसे 
“नैं ब्रह्म ह" एेसा कहता था ] । भ्र्थात्‌ श्रुतिमे श्रणु परिमाण से. 
भिन्न परिमाण का कथन है वह्‌ परमात्मा के सम्बन्वमे है, 
इसलिये जीव का भ्रणुपरिमाण मानने में कुछ मी विरोव नहीं 
श्राता ॥ २९१॥ 





स्वशब्दोन्मानाभ्याम्‌ च ।। २२॥ 

च श्रोर स्वशब्दोन्भानाभ्याम्‌ श्रुति के साक्षात्‌ दाब्द 
द्वारा तथा [ जीव के । ब्रत्यन्त सूषक्ष्मत्वके श्रुति कथन द्रारा 
[ जोषात्मा श्रण॒ टै यही सिद्ध होता दहै |) 

जीव का प्ररु परिमारा इसलियेभी टै कि श्रुति म्‌ ग्रु 

परिमाण वाचक शब्द साक्षात्‌ मिलते है । जसे; "एपोञ्छुरात्ना 
चेतसा वेदितव्यो यस्मिन्प्राणः पंचवा संविवेश 1 [ यूण्ड 
३।१।६ |( वह अ्रणुश्रात्मा ञ्रन्तःकरण से जानना चाहिये, 
जिसमें पांच प्रकार के प्राण समाविष्ट हए दै), इस श्ुतति में 
भ्राणों के सम्बन्धसे जीव हीकोश्ररु वताया दै, एेसा विदित 
होता दै। 'वालाग्रदतभएगस्य शतधा कत्पितस्य च। मागो 
जीवः स विज्ञयः॥' | खवेता०५।८ | बालके म्रग्र क सौ 
भाग करके भ्रौर उनमें सेएकभागके पुनःसौभागकरे तो 
उसके एक भाग के वरावर जीवात्मा होता दहै), इस श्वुत्तिनें 
जीव का जो भ्रव्यन्त सृक्ष मानं बताया है उसमे भी जीवात्मा 
का श्रणु परिमाण ही निदिचत होता है । ्राराग्रमात्रोह्यवरोऽपि 
दष्टः | दे ५।८] ( प्रकुदाकेश्रग्र भागके समान श्रथवा 
उससे भो न्यून भ्रात्मा देखा जाता है), इस श्रृत्तिमं भो ्ात्मा 
का एक श्रौर भ्रत्यन्त निक्कृष्र परिमाण वताया दै । 

यदि कोई राका करे कि जोव को भ्रण. माननेसे वह्‌ एक. 
देशी हो जायगा श्रौर उसको सर्वं देहु का श्रनुभव होतारः 
उसका वाव होगा; क्योकि, देखा यही जाता है क्रि गंगाके 
गहरे जल मे गोता लगाने स सवशरोर मेसरदीका श्ननुभव 
होता टै, तथा रुप में रहने से सव शरीरमें गरमी का श्रनुभवं 
होता है, तो उरस्षका उत्तर प्रागे देते हं कि- 
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अविरोधश्चन्दनवत्‌ ॥ २३ ॥ 
अविरोधः इसमें विरोध नहीं टै, चन्दनवत्‌ चंदन के 
समान 1 
जसे चन्दन काएक विदु शरीर के किसी एक भागम 
लगायादहोतो भी उसका सव हरीर को श्रानन्द प्राप्न होता 
ट; वसे ही जीव भीदरीर के एक देशम रहकर सव रीर 
का श्रनुभव कर सकेगा । उसका त्वचा के साथ सम्बन्ध होने 
से उसको सव शरीरम श्रनुभवकी प्राप्निकरनेमें कोई विरोव 
नहीं दीखता, क्योकि भ्रात्मा का त्वचासे सम्बंध हैश्रौर 
त्वचा सवडरीरमे वर्तमान है। २३॥ 
अवस्थितिवेशेष्यादिति चेन्नाभ्युपगमादूधुदिहि ॥ २४॥ 


अदस्थितिवेशेष्यात [ चन्दन विद की | एक विशिष्ट 
स्थान पर स्थिततहोने से [ वह्‌ टष्ठांत ठीक नहींदै ] इति 
चेत्‌ यदिरेसाकटो तोन वह ठीक नहीं है; क्योकि [ जीव 
की स्थिति | हृदि हृदयमेहि ही [ दर्रा ] अभ्पुपगमात्‌ 
माना गया हे । 

रांकाः--“चन्दन के समान विरोधनहीं है'एेसाजो कदा 
है वह्‌ टीक नहीं है; क्योकि यर्हा हष्टान्त भ्रौर दार्ण्ान्तिकिसं 
समानता नहीं है । जोवात्मा शरीर के किसी एक भाग में रहता 
होता तो चन्दन का हष्टांत ठीक लगता । चंदन का एक विशिष्ट 
स्थान पर रहना श्रौर उससे सव शरीर को भ्रानन्द मिलना 
ये दोनों वाते प्रत्यक्ष हैँ । परन्तु जीवात्मा के विषय मे तो उसको 
र्ट 


च 
की 
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सव शरीरमे श्रनुभव मिलता दै इतना ही प्रव्यक्त टै, उसको 
एक देश मे स्थिति प्रत्यक्ष नहींरै, एसा कहो तो उसका 


श्रनुमान हो सकता दहै परन्तु वहां श्रनुभव कातोसंमव ही 
नहीं क्योकि, जीवात्मा कोसव शरीरम जो श्रनुभव मिलता 
दै वह जीवात्मा त्वचा इन्द्रिय के समान सव दारीरमें व्यापक 
है इसलिये मिलता दै, या जीवास्मा श्राकाड के समान सर्व 
व््रापी है इसलिये मिलता दै, ्रथवा वहु चंदन विदुके समान 
शरीर के विशेष स्थान परै इसलिये मिलता, दस शंकाका 
निरसन ही नहं होता । 

समाधान- यह दोष नहीं प्राप्र होता, स्योकि जीवात्माका 
विह्ेष स्थान माना गया है 1 चन्दनविदुं के समान वात्मा क 
मीक्रीरके एकदेदामे विष स्थानद पेस्रा माना गयाहे। 
किस प्रकार मानागया है वह्‌ कहते दै। वेदान्त म्रन्थों संग्रह्‌ 
भ्राता हृदय मे ही रहता है एेसा लिखा दहै । जते हदिद्धष 
ग्रात्मा ।' { प्रदन० ३।६ ] ( यह्‌ श्रात्मा हूदयमदै) सवा 
एष ्रात्मा हृदि 1" [ दछां०८।३।३|( एसा यह्‌ भ्रात्मा 
हृदये दी है), कतम श्रात्नेति -योऽयं -विज्ञानमयः प्राणेषु 
हचन्त्ज्योत्तिः परुषः 1" [ व्र ४।३।७ | (श्रात्मा कौनसा टे 
पदो तो जो विज्ञानमय टै, प्राणो मेश्रौर हृदय में जो ज्योतिः 
स्वरूप पुरुष टै, वही श्रात्मा दै ) । प्रथत दृष्टान्त दारण्ान्तिक में 
विषमता न होने से पहिले जोकटा था कि "चंदन के समान 
विरोध नहीं है" वह टक ही हं।२८।। 

गुणाद्वा लोकवत्‌ ॥ २५ 1 

चा श्रथवा लोकदत्‌ जसे लोक में देखा जाता ह गुणःद्‌ 
[दंस जीव के चैतन्य] गुणक कारणा [वि रोव की प्राप्ति नहीं होती ]+ 
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ग्रथवा जीवात्मा ्रणु होते हए भी उसका चैतन्य गुणा सव 
दारीर मे व्यापक होने से उससे सव शरीर व्यापी कार्य होनेमें 
कद्ध भी विरोध नहीं दीखता । जसे व्यवहार मे मणि, दीप 
प्रादि पदार्थं कोठरीके एकभागे दहो तो भी उनकी प्रभा 
सव्र कोठरी में फलनेवाली होने से वह सव कोठरी में श्रपना 
कार्य उत्पन्न करती है; वसे ही यह्‌ जानो । चंदन सावयव होने 
से उसके सूक्ष्म श्रवयव चारों श्रोर फल जाने से उससे सव शरीर 
को त्रानन्द होता है, परन्तु जीव श्रु होने से उसमे भ्रवयव हो 
नहीं टं कि जिनमे वह्‌ सव शरीर मे व्याप्र होगा, एेसी कोई 
दाका करे तो उसके निरसनार्थं यह सत्र लिखा है ॥२५॥ 


फिर भी दंक्रा रहती है कि गुणी को छोडकर श्नन्य स्थान 
पर गुगाकंस रह्‌ सक्गे ? वस्कागण जो श्युभ्रता वह वस्त्र 
को छोडकर भ्रन्यव्र कहीं भी देखने मे नहीं. भ्राता । यदि. कहो 
किदापकी प्रभा तो उप्तको छोडकर भ्रन्यत्र दीखतीदहै, तो वहु 
ठीक नहीं दे) प्रदोपको प्रभाभीद्रव्यही दहै, एेस्रा ज्ञात होता 
टै, क्योकि घनी भूत ्रवयवों वाला तेज द्रव्य ही प्रदोपहै श्रौर 
प्रत्यन्त विरल अ्रवयवां वालातेज द्रव्य ही प्रभा है) इसका 
उत्तर श्रागे देते हँ 

व्यतिरेको गंववत्‌ ॥ २६ ॥ 

गंध्वत्‌ गंध के समन | चतन्य गुण जीवात्मा से| 
व्यतिरेकः पृथक्‌ [ रह सकेगा || | 

जसे गंध गुण होते इए भो वह सूगंघी. पदाथं को ` छोडकर 
पाया जाता है; पष्प श्रादि सुगन्धी पदार्थं दूर होःतो भी उनसे 


सुगंध को प्राप्निहोतीदहै, वैसे ही जीवात्मा श्रणु'है तो भी 
उसक्रा चतन्य गुणा“उसको छोडकर.रह . सुक्रेगा 1 इसलिये “गुण 


~ 
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होनेहीके कारणरूप श्रादि गणो के समान चेतन्य श्रपने 
ग्राश्रय से प्रथक्‌ नहीं रह सकता, यह्‌ नियम सार्वत्रिक नहीं है । 
गध यह गुर होते हृए भी उसका श्रपने भ्राश्चय से प्रथक्‌ रहना 
देखने मे भ्राता है । यदि कटो कि गंध के प्राश्य रूप गंधद्रव्य 
के साथ ही पृथक्‌ देखने मे ्रातादैतो वह ठीक नहीं! यदि 
एेसा होता तो मूल द्रव्यगंध के पृथक्‌ होजाने से घट जाना 
चाहिए परन्तु वह्‌ द्र्य पहिले से स्वल्प भी क्षीण नहीं होता, 
एसा देखने मे भ्राता टै; क्योकि यदि वह्‌ घट जाता तो उसके 
गुरुत्व ( वजन ) म्रादि भी घट जाते । 


शंका :-जिन गंवके प्राश्य रूप श्रवयवोंकामूल द्रव्यस 
वियोग होता है 1 वे भ्रव्यंत सूक्ष्म होने से [ मूल द्रव्य के गुर्त्व 
ग्रादिमे | जो न्यूनाधिकता उत्पन्न होती दै वह देखने में नदीं 
भ्राती । गंध परमाणु सूक्ष्म होते दैवे ही जववचारों प्रोर फल 
कर नासिकापुट मे प्रवेरा करते ट तव गंवका ज्ञान होतार । 


समाघधान-एेसा नहीं टै, क्योकि गंघ परमा तो भ्रतीद्रिय 

होते हैँ रौर नागकेसर श्रादिमें सुगंध स्पष्ट मालूम होती है । 
दूसरे, व्यवहार मे एेसी प्रतीति नहीं होती कि गंधवाले द्रव्य का 
गघ लिया गया, परन्तु गंघका ही श्रवघ्राण किया, एेसा ही 
लोगो का श्रनुभव होता हैँ । खूप भ्रादि गुणों की प्रतीत उनके 
-अआ्रश्रय को छोड़कर नहीं होती इसलिये गव को भी प्राश्रयसे 
पृथक्‌ प्रतीति मानना युक्त नदीं है, एेसा कोई कहे तो वहु ठीक 
नही; क्योकि जहां प्रत्यक्ष श्रनुभव है वहां भ्रनुमान{की आवद्य- 
कता नहीं होती । इसलिये लोगों का जंसा प्रत्यक्ष भ्रनुभव होता 
- है उसका निरूपणकर्ता को वसे ही श्रनुमान करना चाहिये, उसके 
विरुद नहीं । रस यह्‌ गुण है श्रौर जीभ से जाना जाता है, वसे 
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ठी, रूप श्रादिभी गणहोनेसे जोभसे जाने जा सकते है, एसा 
( श्रनुमान द्वारा ) कोई नियम प्रतिपादित नहीं कर सकता।॥ २६] 
तथा च दशेयति ॥ २७॥ 
उ म्नौर [ धृति भो] तथाव दही दशंयति कथन. 
करती है। 
जीवात्मा हृदय में रहता है श्रौर वह्‌ भ्रणु परिमाण है, 
1 कथन करके श्रागे श्चरति श्रा लोमभ्य भ्रा नखाग्रेभ्यः 


८८ (लोम पयत भ्रोर नखों के म्रग्र पयत भ्रात्मा 
दारीरमे प्रविघ्र ह्श्र एेसा कट्कर जोवात्मा चंतन्य गुण 


से सव दारीरमं व्याप्न रहता है एेसा कथन करती है ॥२७॥ 
ए्थगुपदेशात्‌ ॥ २८ ॥ 


[ जीवात्मा चतन्य गुणसे ही सव शरीर में व्याप्त रहता 
टैः | क्योकि पृथक्‌ [ शति मे वेसा] भ्रलग उपदेशात्‌ 
दे किया हे । 
श्रज्नया शरीरं समारुह्य [ कौरी० ३।६] (बुद्धि से 
दारीर पर भ्रारोहर करके ), इस श्चति मे जीवात्मा को कर्ता 
ग्रोर वुद्धि को करण, इस प्रकार दोनों का पृथक्‌ उपदेदा किया 
टै । इसलिये यह जीवात्मा चंतन्य गुण ही से सव शरीर में 
व्याप्न रहता दै" एेसा विदित होता है । 'तदेषां प्राणानां विज्ञा- 
नेन विज्ञानमादाय [ बरृ०२।१॥। १७1 (इन्द्रियों कौ शक्त 
खूप प्राणों के ज्ञान द्वारा ज्ञान प्राप्त करके ) इस श्रृति में कर्ता 
रूप जीवात्मा से चतन्य का पृथक्‌ वर्णन क्या है इससे भी 
जीवात्मा भ्रु है यहो श्रमिप्राय दृढ़ होता है ॥ २5 ॥ | 
इस पूर्वपक्ष पर हमारा यह्‌ उत्तर है-- ` ध 
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तद्गणसारत्वात्त तद्व्यपदेशः भ्रान्नवत ।॥ २६ ॥. 


तु परन्तु ( जीव मे ) तदयुणसारत्वात्‌ उसके यानी वृद्धि 
के गुण प्रधान होने से प्राज्ञवत्‌ ईख्वर के समान तद्व्यपदेशः 
उसका वर्णन हे । 


परन्तु दाव्दसे सूत्रकार पूवपक्ष का निराकरण प्रारम्भ 
कृरते हं । भ्रात्मा श्रु है यह्‌ कहना ठीक नहीं; क्योकि श्रुति 
मे जीवात्मा कौ उत्पत्ति का कथन नहीं है, परब्रह्म ही का 
( जीव रूपसे शरीरम) प्रवेदाहोता दै एेसा कथन टै रौर 
दोनों के एेक्यकाभी श्रुति में उपदे होने से परब्रह्म टी जीव 
है, यही प्रतिपादन किया गया है । जव परत्रह्यही जीव टै तव 
जितना परब्रह्म है उतना ही जीव होना चाहिये श्नौर परब्रह्म 
सर्वव्यापक है एसा श्रुति का कथन है, इसलिये जीवात्मा भी 
सवे व्यापक दै, यही सिद्ध हृशभ्राग्रौर एसा दहो जवदहीसवा 
एष महानज भ्रात्मा योऽयं विज्ञानमयः प्राखोपु" { ब्र° ४।४।२२; 
(प्राणोमे जो विज्ञानमय दहै, एेसा यह ग्रात्मा महान्‌ भ्रौर म्रज 
है), इस प्रकार को श्रुतियों में तथा स्मृत्तियों में जो जीव का 
विभुत्व प्रतिपादित दै उसका समर्थन होता है। यदि जीव भ्रणु 
हो तो उसको सपर्ण शरीर मे श्रनुभव नहीं हो सकता । यदि 
कटो कि त्वचा के संवंवसे जीव को एसा भ्रनुभवदहो सकता ह 
तो वह ठीक नहीं । यदिपेाही मनेतो काटा लगने पर 
सव रारोर में वेदना होनौ चाहिये, क्योकि, त्वचा भ्रौर काटिका 
संवध संपूरणं त्वचा से ह श्रौर त्वचा सव शरीर भर व्याप्न रहती 
है, परन्तु जिसको कांटा लगता है उसकोतो पांव के तलुवेमें 
ही वेदना होती हे। 





ग्र०२पा०३सू० २९ [ ५५ 


तिं 








त्रणु पदा्थका गुण सव दारीरमें व्याप्त रह सकता; क्योकि, 
गुण तो गुणी के देशमें ही रहता है 1 यदि गुण गुणी को छोड 
कर रहेगा तो वह्‌ उसका गुण ही नहीं रहेगा । प्रदीप कीोप्रभा 
मीएक प्रकारकाद्रव्यहीरहै, एेसाकहागयादै ग्रौर गन्वभी 
गुण होने से श्रपने ब्राश्रयकेसाथ हीदूरजा सक्ता दै, यदि 
प्रश्रय छोडे तो वह्‌ उसका गुण ही नहीं रहेगा । द्रं पायन ने 
भी यही कहा दै-'उपलस्याप्वु चेद्गंघं केचिदत्रयुरनपुणाः। 
पृथिञ्यामेव तं विद्यादपो वायुः च संश्रितम्‌ ।' ( जल में गव 
पाकर यदि कोई गंय जलकानुण दहै एेसा कहे तोवे म्रज्ञानी हे। 
वदे गंघ्तो पृथिवी काही हैश्रौर वहु जल भ्रौरवायुका 
प्राश्रव करतारै, एसा ही जानना चाहिये )। यदि जीवका 
चेतन्यरुण खव दारीर को व्याप्न रहेगा तो जीव श्रु नहीं 
रटेगा; क्योक्रि, जिस प्रकार उष्णता भ्रौर प्रका ्रग्निका 
स्वल्प येते ही चेतन्य जीव का स्वरूप है । यहां चंतन्य गुण 
प्रौर्‌ श्रात्मा गुरी, इस प्रकारमभेद नहीं । जीवका शरीरके 
समान परिमाण रै, इस मत का खंडन कर चुके है, इसलिये शेष 
रहादहश्ना जो जीव विशु है यह पक्ष उसको ही मानना पडेगा । 

यदि कोई दंका करे कि, जीवात्मा श्रु है एेसा श्रुत्तमें क्यों 
कटार, तो उसका उत्तरदेतेटंकि जीव म 'तदगुणसारत्वात्‌ 
( इस के गुरो कौ प्रधानता से प्रतीति होनेसे, एेसा व्यवहार 
होता टै । उसके यानी वुदधिकेजो गुण दहं उन्हीं को तद्गुण 
कहा दै । इच्छा, द्वेष, सुख, दुःख भ्रादिनजो बुद्धि केगणरहैवे 
हो सार यानो प्रवान है, जिस संप्री जीव मे उसौीको तदूगुण- 
सार श्रौर उसीके भाव को तदूगुणसारत्व कहते दँ । बुद्धि के गुण. 
भ्रात्मामे न होतो वह संसारो नहीं वन सकता । अकर्ता, 
अभोक्ता श्रौर श्रसंसारी, एमे श्रात्मा मे बुद्धि रूप उपाधि के, 


५६ | व्रह्म सूत्र 
घमो का श्रध्यास्र होता है, इसीलिये उसको कतृ व्य, भोक्तरत्व 
प्रादि लक्षण वाला संसारित्व प्राप्र होतादै श्रौर इसीलिये 
श्रात्मा में वुद्धिके धर्मोकौ प्रवानताहो जने सेजो परिमा 
( वास्तव में ) वृद्धिका वहीभ्रात्मा का परिमाण दं, एसा 
व्यवहार होता है ्रौर वुदधिकी उक्ति ्रादि क्रियाए दीती 
हैवेही जीव कौ उक्रांटिश्रादि क्रियाए ह, एसा व्यवहारं 
होता है; वास्तवमे जीवको को्ईभी क्रिया वा परिमाण 
हां दे। 

'वालाग्रहतभागस्य शतवा कल्पितस्य च । मागो जीवः स 
विज्ञेयः सचानन्व्याय कत्पते ।* | उवेता० ५।६ | { वालाग्र क 
सौवां भाग लेकर, उक्तका सौवां भाग जितना होता ट उतना वह्‌ 
जीवात्मा होतारं श्रौर वही श्रनन्त मानने केयोग्य ट), इसं 
श्रु्तिमें श्रारम्भमे जीव को श्रणु वताकर वही अनन्त दै 
एेसा कथन टै । यह वर्णन, जीवात्मा का श्रणुत्व श्रारोपित 
साना जाय भ्रौर श्रनन्तत्व वास्तविक माना जाय, तवहा ठाक 
वेठता दै; क्योकि, जीव मे श्रणुत्व ग्रौर श्रनन्तत्व दोनों वास्त. 
विकं हैं यह कल्पना ही नहीं वन सकती । उसमे भ्रनंतत्व श्रारो-` 
पित है, यह भी मान नहीं सकते क्योकि, जीवात्मा परत्रह्य 

रूप हे, यही प्रतिपादन करने का सभी उपनिषदों का श्रभि- 
प्राय है । शुद्ध ग णेनातव्मगुणोन चव भ्राराग्रमात्रो ह्यवरोऽपिदृष्टः । 
[ उवेता० ५।८ ] ( वुद्धिके गुणस श्रौर श्रात्मा के गणस 
वहु भ्रंकश क नोक के समान श्रथवा उससे भी छोटा देखने मे 
ग्राता है); इस श्त्ति मे भी जीव का जो प्रकु के नोक केसमान 
परिमाणा बतलाया है; दह भी बुद्धि के गुण कै संवध हीसे 
वतलाया है ्रात्मा के स्वरूप से नहीं । “एषोऽगणएुरात्मा चेतसा 
वेदितव्यः ।° [ मृण्ड० ३।१1६ | (यह श्रणु श्रात्मा अन्तः 
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कूर ते जानने योग्य है ), इस श्चति में जीव को भ्ररणु परिमाण 
नहीं कहा दै; क्योकि चक्ष श्रादि इन्द्रियों से जो नहीं जानाजां 
सकत्ता. विद्ध ज्ञान से वह जाना जाता टै. यहु परमात्मा के 
वर्णनसेच्रायादहै। वसे ही, जीव का मूख्यतासे भ्रु परिमाण 
टै यह्‌ [ किसी प्रकार ] सिद्ध भी नहीं होता। इसलिये, श्रुति 
मे जीयात्माके श्रणु परिमाण का जो कथन टे वह्‌ उसको 
कटिनत्ता से जाना जाता है इसलिये है, श्रथवा बुद्धि के उपाधि 
से है, देखा समना चाहिय । 
प्रलया शरीरं समारुह्य [ कौपी० ३1६] ( बुद्धि 

सरीर पर श्रारोहण करके) इस प्रकार को श्रुतियों मे भी 
जोव क्राजो प्रथक्‌ निदं करिया है, वहां उसका उसके उपाधि 
त दद्धिसेचरोर पर ्रारोहण करता है" एेसा श्रथ समना 
चाहिये ¦ अ्रथवा, गुड़ा काशरीर कहते हैँ इस प्रकार वहभी 
प्रथद्‌ साव केवल व्यवहार माच्रकेलियेही है, एेसा समना 

हिय; क्योकि यहाँ एक गुर श्रौर दूसरा गुणी एेसा भेद भी 
ह्यं संम वता, यह पहिले वता चुके ह । श्रृति मे हृदय उसका 
ग्राश्रय स्थानद पएेसा कहादै, वहुमभी हदय बुद्धि का भ्राश्रय 
द्रोने से कहा है 1 "कस्मिन्न्वहुमरक्रान्त उक्रान्तो भविष्यामि 
करिमन्वा प्रतिष्ठिते प्रतिघ्रास्यामि 1 [ प्रदन० ६। ३] ( किसकी 
उकत्रान्तिसे मेरी उक्रान्ति होगी ग्नौर किसकी स्थिति से मेरी 
स्थित होगी ). (स प्राणमसृजत [ प्रदन० £। ४ | ( उसने प्राण 
उत्पन्न करिया ), इन श्रतियों मे उच्रान्ति श्रादि भी उपाधि कै 
्रचीन हे, एेसा प्रतिपादन किया है। जीवात्मा को वास्तविकता 
से उत्कान्ति ही नहींदै, इसलिये उसको परलोक गमन श्रौरं 
पुनरागमन भी वास्तविकता से नहीं होते, एेसा जानना चाहिये, 
क्योकि शरीर से निकले विना गमनागमन बन ही नहीं सकता # 
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इस प्रकार उपाधि के गुण ही जीव में प्रधानता से प्रतोत होने 
से ही उसको श्रणुपरिमाणवाला भ्रादि कटा गया है, जेषे ईदवर 
के संबंधमे भी कहते हैँ। जिस प्रकार सगुणा उपासनामें 
उपाधिकेजोगुणहोतेर्हैवे ही प्राज्ञ यानी ईश्वर में प्रधानं 
होने से श्रणीयां्रीहैर्वा याहा ।' [ छां० ३। १४।२] 
( परमात्मा घानयाजौ से मी सूक्ष्म है), "मनोमयः प्रारदारोरः 
सर्वगन्धः सर्वरसः सत्यकामः सत्यसंकल्पः [ दधा ° ३।१४।२ 1 
( वह्‌ मनोमय, पाणरूपी शरीर वाला, सर्वगन्ध, सर्वरस, सत्य- 
काम श्रीर्‌ सत्य संकल्प है । ) इत्यादि श्रुतियों में दह्‌ सुक्ष्म टै 
एमा व्ववहार होता है, वंसा ही यहां पर सममना चाहिये ॥२६॥ 


यहां पर यह दका हो सकती दै कि वुदधिके गणी प्रथा- 
नतासेश्रात्मामेभ्राजानेसे यदि श्रात्मा संसारी वनता, 
एेसा माना जाय तो बुद्धि रौर जीवात्मा दोनों भिन्न होने से 
उनके संयोग का म्रन्त कभी न कभी श्रवश्य होगा। श्रव वुद्धि 
का वियोग होने परभ्रात्माकाज्ञानं होने से या तो उसका 
अस्तित्व ही नहीं रहेगा या संसारित्व नहीं रहेगा । इस रक्रा के 
उत्तरम श्रागे का सूत्र है- 


यावदात्मभावित्वाच्च न दोदस्तदृशेनात्‌ ॥ ३९ ॥ 
यावदात्मभावित्वात्‌ जव तक जीव भाव है तव तक [बुद्धि 
की | स्थिति होने सेच ग्रौर तहर्शनात्‌ [ शास्तन में | वेसा 
प्रमाख होनेसे दोषः [ यह | दोषन नहीं प्राप्न होता। 
पूर्वं मे कहै हए दोष की भ्रालंका नहीं करनी 
चाहिये; क्योंकि जव तक जीव भाव है तव तक बुद्धि का 
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संयोग रहता ही है । जव तक यह्‌ भ्रात्मा संसारो होताः है, जव 
तक इसका सम्यक्‌ ज्ञान दारा संसारित्व निवृत्त नहीं होता, 
तव तक इसका बुद्धि से संयोग नहीं दूटता 1 म्नौर जव तक इसको 
वुद्धि की उपाधि से संवंध है तव तक जीव का जीव भाव श्रौर 
संसारी भावे भी वना रहता है । परमार्थ से देखा जाय तो बुद्धि 
की उपाधि से कत्पना करिये हुए जीव के स्वरूप को छोडकर जीवं 
कोटं सिच्च पदार्थं नहीं है; न निव्यरूक्तस्वरूप श्रौर सर्वज्ञ एेसे 
ईखवर को छोडकर ग्रौर कोई चेतनं तत्त्व उपनिषदों के तत्त्व 
निरूपण में उपलब्ध होता है । नान्योस्ति द्रष्ठा श्रोता मन्ता 
विज्ञाता { व्र ३)७।२३ ]( इससे भिन्न एेसा कोई द्रा, 
श्रोता, मन्ता श्रौर विज्ञाता नहीं है), नान्यदतोऽस्ति द्रष, 
श्रोत्र मन्त्र विज्ञात ।' [ छां० ६।८।७[ ( इससे भिन्न :एेसा 
कोई देखने वाला, सुनने वाला, मनन करने काला नहीं), 
"तत्त्वमसि" [ दा & 1 १।६] (वहतु है), “रह्‌ ब्रह्माऽस्मि' 
[ बऽ १।४। ८७] (त्र्यहं) श्रादि सेकडों श्रृतियों से 
ही सिद्ध होता हे। 

कोई पृ किं जव तक जीव संसारी टै तव तक उससे बुद्धि 
का संयोग रहता है, यह केसे जाना जाय, तो कहते ह कि वसा 
श्रुति मे कथन दै । योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु हद्यन्तज्योतिः 
पुरुषः स समानः सन्नुभौ लोकावनु संचरति ध्यायतीव लेला- 
यतीव 1" [ बृ ।३।७) (जो प्राणों मे विज्ञानमय हैः 
जो हृदयमें रहने वाला तेजोमय पुरुष है, वही घ्रात्मा है। 
वह्‌ समान होने से दोनों लोक मे गमन करता है, मानो ध्यान 
करता हो वा गमन करताहो), इसश्र्‌ति में यही वात बताई 
है । वहां विज्ञानमय का श्र्थं वुद्धिमय समना चाहिये, क्योकि 
श्रुति मेँ श्नन्य स्थान पर जंसे कि “विज्ञानमयो मनोमयः भ्राण- 
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मयच््वक्षर्मयः श्रोत्रमयः" [ वृ ४।४।५} (वह्‌ विज्ञानमय, 
मनोमय, प्राणमय, चक्षुमय भ्रौर श्रोत्रमय है ) इसमें विज्ञानमय 
का मन प्रादि के साथ उत्लेख कियाद भ्रौर वुद्धिमय का श्रथ 
बुद्धि के गुण जिसमें प्रधान टै वह्‌, यहीदरै। स्त्रियोसे प्रेम 
प्रादि विरेष होने से यह देवदत्त स्व्रीमय है एेसाजस लोग 
ठते है वेसा ही यह्‌ कथन है । (समानः सन्नुभौ लोकावनु- 
संचरति [ ब्रु० ४।३1७|( वह्‌ समान होने से दोनों लोकों में 
संचार करता है), यह श्रति परलोक को गमन करते समय भी 
जीवका बुद्धि से वियोग नहीं होता, एेसा कथन करतीदटै} वह्‌ 
किसके समान टै, एेसा कोई पदे तो बुद्धि उसके समीप दटोनेसे 
उसी के समान वहं है. एेसा समभ्ना चाह्यि। यही भाव 
ध्यायतीव लेलायतीव [ व्र ४।३।७ `] ( मानो ध्यान करता 
हो, चलता हो ) इस श्ति मं दिखाई देता टै । उसका प्ममिप्राय 
यही है करि वहन तो स्वयं ध्यान करतार न चलता टै, परन्तु 
बुद्धि कै ध्यान करने से ध्यान करता सा म्रौर वुद्धिके चलनेसे 
चलता सा प्रतीत होता दे । 
भ्रात्मा का बुद्धि कौ उपाधि से सम्बन्ध मिथ्याज्ञानपर ही 
निर्भर टै श्रौर उस मिथ्या ज्ञान की निवृत्ति तत्त्वज्ञान को द्ोड 
कर श्रौर किञ्षीसे भी नहीं होती । इसलिये जव तक जीव वब्रह 
स्वरूप है यह बोध नहीं होता तव तक उसका वुद्धि रूप उपाधि 
से सम्बन्ध टूटता नहीं । यही भाव श्रुति वताती टै कि "वेदाह- 
मेनं पुरुषं महान्तमादिव्यव णं तमसः परस्तात्‌ । तमेव विदित्वा- 
तिमृव्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय ॥' [ स्वेता० ३।८] 
( आदिद्य के समान तेज साले तथा प्रन्धकार से भी परे एसे 
उस पुरुष को मै जानता ह 1 उसीको जानने से भ्रमृतत्व की 
प्राप्ति होती है, मोक्ष का दूसरा कोई मार्गं ही नहीं हे ) ॥ ३०॥ 
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यदि कोई कटे कि सुपुप्रि श्रौर प्रलय मे जीवात्मा का वुद्धि 
से सम्बन्ध होता टै एेसा मान नहीं सकते; क्योकि श्रुति ही 
कृट्ती टै कि (सता सोम्य तदा संपन्नो भवति स्वमपीतो भवति 1 
[ छां० ६।८।१ | (हे सोम्य, उस समय वह सत्‌ से संपन्न 
हो जातादहे वह्‌ श्रपनेमे लीनदहो जाताहै) ओ्रौर परलय सव 
विकारोंहीका होता है पेसा स्वीकार किया गपा है, इसलिये 
जव तक जीव संसारी है तव तकं उसका वुद्धि से सम्बन्ध रहता 
है एेसा कंते कट्‌ सकते हैँ ? 

इसका उत्तर देते है 

पुस्त्वादिवतत्वस्य सतोऽभिव्यक्तियोगात्‌ ॥ ३१ ॥ 

युरत्वादिवत्‌ पुरुषत्व के लक्षणों के समान तु ही अस्य 

इस [ बुद्धि के संयोग ] की सतः [ बीजलरूपसे ] रहे हए की 
अभिव्यक्तियोगात्‌ { म्रागे | अ्रभिनग्यक्ति होने से [ सुषुप्ति ्रादि 
मे भी बुद्धि संयोग मानना युक्त है ]। 


जिस प्रकार, जगत्‌ मे पुरुषत्व के चिन्ह वाल्यादि भ्रव 
स्थाश्रोमे वीजल्पदहोनेके कारणं पाये नहीं जाते, इसलिये 
उस समयवेन हों एेसा प्रतीत होताहै श्रौर तरुणावस्था मेवे 
भ्रकट हो जातें । ये यदि भ्रविद्यमानदही होते तो उत्पन्न ही 
न होते; क्योकि एेसा माने तो वे नपुंसक मे भी उत्पन्न होने 
चाहिये । इसी प्रकार, वुद्धिसंयोग भी बीजरूप से सुषुप्चि श्रौर 
प्रलय मे विद्यमान ही रहता है भ्रौर वही जागने के समय ओ्रौर 
सृष्टि के समय पुनः प्रकट हो जाता दै, एसा मानना ही ठीक है) 
क्योकि, किसी कौ श्रकस्मात्‌ यानी विना कारण के उत्पत्ति ही 
नहीं हो सकती । "सति संपद्य न विदुः सति ` संपद्यामह इति । 





| , ब्रह्मसूत्र 
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जि पिनि तिति सिजिति 


[ छां० ६।९।२ |] ( सुषुप्ति मे सतु से युक्त होकर हम सत्‌ से युक्त 
होते हं एेसा लोग नहीं जानते ), 'त इह व्याघ्रो वा सिहों वा ।' 
{ दछां° ६।६।३] (वे इस लोक मे वाच या सिह होते हैँ यानी 
जसे पदिले थे कसे ही होते दै), इत्यादि श्रुत्तियों में सुपुत्रि 
प्रवस्थासे जो उत्थान होता टै वह्‌ श्रन्ञानरूपी दीज कै भ्रस्तित्व 
ही से होता टै, यही वताया दै । इससे यह्‌ सिद्ध हृश्रा कि जव 
तक्र जीवात्मा संसारी है तव तक उसका वुद्धि श्रादि उपाधियों 
से संवंव वना रहता दे ॥ ३१॥ 


नित्योपलब्ध्यनुपलव्िप्रसंगोऽन्यतरनियमो 
वाऽन्यथा ॥ ३२ ॥ 


निव्योपलब्ध्यनुपलबव्धिप्रेसंगः [ श्रन्तःकरण का भ्ररितित्व 
न मानें तो भ्रनुभव कौ |] प्राप्नि नित्य होगो याकभी भी नहीं 
होगो वा भ्रथवा अन्यथा श्रन्य प्रकारसे मानं [ यानी 
ग्रन्तःकरण का प्रस्तित्व न मानं तो |] अन्यतरनियमः दोनों 
मे से एक की शक्ति क्रा प्रेतिवव मानना पड़गा। 
, जीवात्मा कौ उपाधि रूप भ्रन्तःकरण यानी श्रान्तर ईइरि 
का श्रत्ति में भिन्न २ स्थानों पर मन, वुद्धि, विज्ञान, चित्त श्रादि 
ञ्मनेक प्रकार से वर्णन कियादहै। कहीं पर उसकी वत्ति के 
विभाग करके संदाय भ्रादि बृत्ति वालेश्रांतर इन्द्रिय को मन 
प्रौ र तिश्चयात्मक बृत्ति युक्त को बुद्धि एेसा कहा है । इस प्रकार 
बर्न किये हए अन्तःकरण का ्रस्तित्व श्रत्रश्य मानना पड़ेगा । 
यदि श्रन्तःकरण के श्रस्तित्वकोनमाने तोज्ञानको या तो 
निव्य, प्राप्ति होगोया उसकी कभी भी प्राप्ति नहीं होगी । 
न्नात्मा, इद्िय श्रौर विषय.पे. ज्ञान के . सावन.जबे समीप होगे 
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तव ज्ञान सदाह होता रहेगा भ्रौरजवये पास होतेहुए भी 
ज्ञान ङ्पी कायेन वन सकातो ज्ञान कभी होगा ही नही, परतु 
व्यवदारमं एसा देखने मे नहीं ्राता । श्रथवा, दोनोमसे एक 
की यानी श्रात्माकी यादुद्धि की शक्ति काप्रतिवेघ होताहै 
एमा मानना पड़ेगा, परंतु श्रात्मा कौ राक्ति का प्रतिवंध संभव 
नही, क्योकि ग्रात्मा श्रविकारीदहै। इन्द्रियों की राक्ति का 
प्रतिवंव भी संमव नहीं, क्योकि पूर्वं ओ्रौर उत्तर क्षणमे जव 
योँकी चाक्तिका प्रतिवंघं नहींदैतोवोचदही मं उसकी 
दक्ति का प्रतिवंध होता है एता कह नहीं सक्ते अर्थात्‌ 
जिसका अ्रवधान होने सज्ञान होता ह श्रौर अवधान नहोनेसे 
नहीं होता वही मन दहै 1 श्वत्ति भी दै कि स्रस्यत्रमना श्रञरुवं 
7दरशशंमन्यत्रमना श्रभ्रूवं नाश्रौषम्‌ । | बरु १।५।३ ] (मेरा मन 
ग्रन्यत्र थ इसलिये मैने नहीं देखा, मेरा मन नन्यत्र था इसलिये 
मैने नहीं युना ), 'मनसाद्य व पश्यति मनसा शछणोति ।* [ बृ 
१।५।३ | (मन ही से देखता दै, मनहीसे सुनता); काम 
संकल्पो चिलि, किस्सा श्रद्धाऽश्रद्धा धृति रघृतिरहीर्वीर्भीरित्येतत्स्वं 
मन एव ।' [ व° १।५।३ | ( काम, संकल्प, विचिकित्सा, श्रद्धा 
ग्रशद्धा, श्रेयं, लङ्गा, वृद्धि तथा भय ये स्रव मनहींडै), इस 
श्रत्ति मे काम श्रादि मनकी व्ृत्तियां हैएेसा कहा है । भ्र्थात्‌ 
वृद्धि के धर्भोकी प्रधानता से ही बुद्धि के धर्मोसेश्रात्माका 
निर्दा होता है, एेसा कहा दसो ठीकही दै ॥ ३२॥ 
१४ कर््वधिकरण । सू° ३३-३६ 


कर्ता शास्त्राथव्वात्‌ ।॥\२३२ ।\। 
 [ जीव ] कर्त कर्ता है क्योकि शास्त्रार्थवत्वात्‌ | एेसा 
माने तवर ही | शास्त्र साथक होते है । | 


,९ ५) 


। ९ ऋ 
0. ` `> + 


६४ ब्रह्य सूत्र 

बुद्धि के धर्मो की प्रधानता श्रात्मा में होती है यह्‌ पूर्व 
भ्रधिकरण मे वताया । भ्रव जीव के श्रौर भी धर्म॒ उसके 
बताते हैँ कि, जीव को कर्ता मानना चाहिये, क्योकि पेसा माने 
तव ही शास्र सार्थक होते है | 

यजन करना चाहिये, हवन करना चा न देना 
चाहिये; इस प्रकार का विधि प्रतिपादन करने वाले शास्त्र जीव 
को कर्ता माने तव दही सार्थक होते है म्रन्यथावे निरर्थको जांयगे; 
क्योकि, शास्र जो वास्तविक कर्ता होगा उसीको कर्तव्य का 
उपदेदा देते टै; परन्तु जीव यदि कर्तानदहो तो ्ास्त्र क्न 
उपदे श्रयुक्त होगा । वसे ही, एष हि द्रष्रा श्रोता मन्तः योद्धा 
कर्ता विज्ञानात्मा पुरषः ।' (- प्र० ५।६ ] ( विज्ञान स्वरूप टसा 
यह पुरुष देखने वाला, सुनने वाला, मनन करने वाला, वीव 
करने वाला श्रौरकर्ताहै), यह श्रुति इस शास्व को सार्थक 
करती दै ।॥ ३३ ॥ 

विहारोपदेशात्‌ ॥ ३४ ॥ 
विहारोपदेशात्‌ [ भ्रति में जीव के | गमन का उपदेशदं 

इसलिये [ जीवात्मा कर्ता है ]। 

श्रौर जीव इसलिये भी कर्ता है कि श्रुतिमे जीव की प्रक्रिया 
में जीवात्मा स्वप्न में विहार करता है, एसा कहा टै; जस, "स 
ईयतेऽमृतो यत्रकामम्‌ ।` [ व° ४।३।१२ | (श्रमृत स्वरूप वह्‌ 
इच्छानुसार गमन करता हँ) श्रौर स्वे शरीरे यथाकामं 
परिवर्तते ° [ बृ० २।१।१८ |] ( म्रपने शरीरम वह इच्छानुसार 
संचार करता है ) ॥ ३४ ॥ 


उपादानत्‌ ॥ ३५ ॥। 
उपादानात्‌ ग्रहण करता ठै इसलिये [ जीवात्मा 


कर्ताहै ]। 


चि ति कि के जिः 
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ग्रौर इसलिये भी जीवात्मा कर्ताहै किं श्रुति मेंजोवकी 
प्रक्रियामें जीव इन्द्रियोंको ग्रहण करता रै एसा कहा ठै; 
जसे, "तदेषां प्राणानां विज्ञानेन विज्ञानमादायः [ चऽ २१। १ 
१७ | ( इन प्राणों की ज्ञानशक्ति को बुद्धिसे ग्रहण करके ) 
तथा, प्राणान्गृहीत्वाः [ वृ २।१।१८.} (प्राणों को 
लेकर ) ॥ ३५ ॥ 

व्यपदेशाच्च क्रियायां न चेन्निर्दशविपर्ययः ॥ ३६ ॥ 

च श्रौर क्रियायाम्‌ क्रियाश्नों मे व्यपदेशात्‌ [ जीवात्मा 
का कर्ता रूप-से ] निदेदा किया हुभ्रा होने से [ जीव कर्ता दहै; ] 
नचेत्‌ यदि एेस्ान होता तो निदेशविपर्ययः [ भ्रुतिमें] 
विरुद उपदे पाया जाता । 


ग्रोर इसलिये भी जीव कर्ताहै कि लौकिक ओर वेदिक 
क्रियाश्रो मे जीवात्माको ही श्रुति ने कर्तां वताया है--जंसे, 
विज्ञानं यज्ञं तनुते कर्माणि तनुतेऽपि च ' { त०२।५। १] 
( विज्ञान यानी जीवात्मा यज्ञ करता श्रौर कर्म करतां है)। 
यदि कहो कि विज्ञान राब्द वुद्धिके म्रथंमें पाया जाता रहै, 
इससे जीव का करतूत्व किस प्रकार निदिष्ट होगा, तो वहु 
ठीक नहीं । यहां जीव ही का निदेश टै, बुद्धिका नहीं। यदि 
यहाँ पर जीव का निदा न होता तो श्रुति मे उसके विरुद्ध 
निदेश मिलता यानी यानी “विज्ञान द्रोरा' इस प्रकार निदं 
मिलता; क्योकि श्रन्य स्थानों पर जव वुद्धिके अ्रथं मे विज्ञान 
दाब्द का प्रयोग किया गया है, वहां उसका करण विभक्ति में 
रयोग देखा जाता दै; जसे, तदेषां प्राणानां विज्ञानेन विज्ञान 
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मादाय ।* | बहु° २१1१७ | ( विज्ञान से यानी बुद्धि से ग्रहण 
करके.) । परन्तु यहां तो विज्ञानं यज्ञं तनुते" [ त° २।५।५ ] 
( विज्ञान यानी जीवात्मा यज्ञ करता है ) इस श्रुति में ( विज्ञान 
राब्द का ) कर्ताके साथ समानाधिकरण से निर्देश कियाद 
इसलिये यहाँ पर बुद्धि से भिन्न एसा म्रात्मा हीकर्ता दै यही 
सूचित होता दै इसमे कुद भी दोष नहीं है 1 ३६ ॥ 

पूवेप्क्ष.--यदि वुद्धि से भिन्न एेसा जीवात्माकर्ताहोतो वहु 
स्वतंत्र होने से सर्वदा वहु श्रपना प्रिय भ्रौर हित ही करेगा 
उससे विपरीत कमी नहीं करेगा । परन्तु जीवात्मा तो इससे 
विपरीत यानी भ्रपना श्रप्रिय मरौर श्रह्ति करता हृम्रा दिखाई 
देता है । स्वतंत्र श्रात्मा मेएेसी श्रनियमित प्रवृत्ति टीकर नहीं 
प्रतीत होती । इसका उत्तर देते है 


उपलब्धिवदनियमः ॥ ३७ ।। 
` उपलन्धिवत्‌ श्रनुभव के समान [ जीवात्मा को प्रवृत्तिका 
भी |] अनियमः नियम नहीं दै । 


जिस प्रकार यह्‌ श्रात्मा म्रनुभव करनेमेस्वतव्रहोतेहृएभो 
कभी इघ्र श्रौर कभी श्रनिष् एेसे दोनों प्रकारके भ्रनुमव करता 
है उसी प्रकार वहु कभी ट्र श्रौर कभी श्रनिष्र कर्म भी करेगा । 
ग्रनुभव के लिये भी सामग्री प्राप्त करनी पड़ती है, इसलिये 
म्रनुमव करने मे भी जीव स्वतंत्र नदीं हैः एसा यदिकठोतो 
वह्‌ टक नहीं है, क्योकि विषयों को समीप लाना यही भ्रनुभवः 
की सामभ्रो प्राप्रकरनेका हतु है। परन्तु श्रात्मा चेतन होनेसे 
ग्रनुभव करने मे उसको क्रिसी दूसरे पदार्थं को अपेक्षा नहीं 
होती । कर्म करने में भी जीव को श्रत्यन्त स्वतन्त्रता नदींदैः. 


पिति => 
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क्योकि कर्म करनेमे वहु विशेष देशः, काल तथा करणोंकी 
प्रपक्षा रखता है । परन्तु केवल सहाय की श्रपेक्षाः रखने ही से 
कतां के कर्तापने की निव्रत्ति नहीं होती । ईधन श्रादि की श्रपेक्षा 
रखने वाला रसोइया भी रसोई का कर्ता होता हीट ग्नौर 
सहकारियों के वचिच्यसे श्रात्मा की कभी इष भ्रौर कभी भ्रनिष् 
म प्रवृत्ति होती दै तो इसमें कोई विरोध नहीं है ॥ ३७ ॥ 


शक्तिविपयेयात्‌ 11 ३८ ॥ 


शक्तिविपर्ययात्‌ वुद्धि की करण दाक्ति का नाद हो जायगा 
इसलिये ¦ भी जीव कर्तादहै]। 


ग्रौर इसलिये भी वुद्धि से पृथक्‌ एेसे जीव को कर्ता मानना 
चाहिये किं यदि विज्ञान राब्दके ्र्थं रूप बुद्धि ही कर्ताहो 
जायगी तो उसकी दाक्ति का विपर्यय हो जायगा, यानी बुद्धिकीं 
करर दाक्ति नष्ट हो जायगी । श्रौर कतृशक्ति प्राप्त हो 
जायगी । परन्तु इस प्रकार बुद्धि को कत्रंशाक्ति पाप्र 
टोजानेसे श्रहं यानी मैः इस ज्ञान का वुद्धि ही विषय 
होती टै, एसा मानना पड़्गा; क्योकि भें जाता ह, आता 
है, खाता ह, पीता हुः म्रादि सव स्थानों मे श्रहुकार पूर्वक ही 
सव प्रवृत्ति होती टै, एेसा देखने मे भ्राता दै। इस प्रकारके 
कृत त्व से युक्त वुद्धि के लियेजो सव कार्यं कर सके एसे भ्रन्य 
साधन को कल्पना करनी पड़गी; क्योकि, कर्तां सामर्थ्यं वाला 
हो तो भी साधन के सहायतासे ही कमं करने मे प्रवृत्त होता 
है एेसा देखने मे राता है । इसलिये यह्‌ केवल शब्द के लिये 
वाद है वस्तुमे कुच भी मेद नहीं है; साधनों से कर्ता भिन्न होता 
है यह सव स्वीकार करते ह । ३८ ॥ 
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चिति 





समाध्यभावाच्च ॥ ३६॥ 

[ अ्रन्यथा ] च श्रौर समाध्यभावात्‌ समाधि का हो 
जायगा इसलिये [ जीव हौ कर्ता है ]। 

उपनिषदों मे कथन किये हुए भ्रात्मानुभव के लिये वेदान्त 
ग्रन्थों मे समाधि का उपदेडा दिया जाता है। श्रात्मा वा ग्रे 
दरघ्रव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः ।* [ वृ० २।४।५| 
( भ्रात्मा का ददान, श्रवण मनन श्रौर निदिध्यासन करना 
चाहिये ) “स भ्रन्वेष्रव्यः स विजिज्ञासितव्यः" [ छां० ८ । ७।१ | 
( उसको खोज करनी चाहिये उसको जानने की इच्छा करनी 
चाहिये ), तथा, “श्रोमित्येवं ध्यायथ भ्रात्मानम्‌' [ मुण्ड० 
२।२।६ ](ञ््रूपसेभ्रात्माका ध्यान करो) इस प्रकार 
का उपदे श्ति में मिलता दहै व्ह भीभ्रात्मामे क्तुत्व हीन 
हो तो युक्त नहीं होता । 
ु १५ तक्षाधिकरण । 

यथा च तक्षोभयथा ॥ ४० ॥ 


[ जीवात्मा का कतु त्व स्वाभाविक नहीं है| च परन्तु 
यथाजिस प्रकार तक्षा वठ्दई उभयथा दोनों प्रकार से 
[ दिखाई देता है वेसा ही जीव है | । 

भ्रव तक “शास्र को साफल्य प्राप्न होता है" भ्रादि हेतु 
बता कर जीव का क्रत्व बताया । भ्रव विचार करते हँ कि 
वह्‌ स्वाभाविक है या उपाधिकृत है । 

शंका- शास्त्र को साफल्य प्राप्त होता है, इत्यादि कारणों 
से जीव को कं्तरत्व स्वाभाविक ही है एेसा माननां चाहिये 
क्योकि वैसा न मानने के लिये कोई कारण नहीं है । 
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समावान-जीव का कतुत्व स्वाभाविक है यह संभव 
नहीं; क्योकि एेसा माने तो उसको मोक्ष को संभावना ही नहीं 
रहेगो । यदिम्रात्मा का कतृत्व स्वाभाविक हो तो उसकां 
कतु त्व द्ुट ही नहो सकता, जसे रग्नि से उष्णता श्रलग नहीं 
हो सक्ता । श्रौर कतुत्वसे रहितन हो उसको पुरुषार्थं की 
यानो मोक्ष को सिद्धि नहीं होगी; क्योकि कतरत्व ही दूख 
रूप 

शंका-कलरुत्व के रहते हुए भी कतर त्व के कार्यं का यानी 
क्रिया काश्रभाव हो जाने से पुरुषार्थ की सिद्धि होगी ्रौर कार्यं 
का परिहार उसके निमित्त के परिहारसे होगा, जसे, रग्नि में 
दहन दाक्ति के रहते हृएभी लकड़ी न होने से उसकी दहन 
क्रिया का श्रभाव दहो जाता दहै । 

समाघान-यह ठीक नहीं हैः क्योकि निमित्त शक्ति 
लक्षणात्मक सम्बन्यसे युक्त होने से उनका सर्वथा भ्रमाव 
वन ही नहीं सकता । यदि कहो कि मोक्ष के साधन का श्रुति 
मे प्रतिपादन होने से मोक्ष को सिद्धि होगी, तो वह ठीक नहीं 
है; क्योकि साघनसे प्राप्न पदार्थं प्रनित्य होता दै। नित्य, 
युद्ध, बुद्ध. मुक्तं एसे प्रात्मा का ज्ञान प्राप्त करने से मोक्ष होता 
है, एेसा माना जाता है परन्तुजीव का कतुत्व स्वाभाविक 
मान लेने से एेसा ज्ञान वन नहीं सकता । इसलिये श्रात्मा का 
कतुं त्व उसमे उपाधिके धर्मोका भ्रारोप करने हीसे प्राप्न 
होता है, वह स्वाभाविक नहीं है । श्रुति एेसा ही कथन करती 
है- “ध्यायतीव लेलायतोव' [ ब्रु० ४।३। ७ ] ( ध्यान करता 
सा गमन करता सा), . भ्रात्मेन््रियमनोयुक्तंभोक्तेत्याहू्म- 
नीषिः।' [ कठ० ३। ४] ( इन्द्रिय भ्रौर मन से युक्त णेसे 
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भ्रात्माको विद्वान्‌ लोग भोक्ता कहते है), ये भ्रुतिर्यां उपाचि- 
युक्त ्रात्मा को हो कर्तृत्व भोक्तृत्व श्रादि विरोष ध्म प्राप्न 
होते है एेसा कथन करती है; नान्योऽतोस्ति द्रघ्रा' [ व्र #1३। 
२३ ] ( इससे श्रन्य कोई द्रष्रा नहींदहै) एेसी श्रुति भीदटहे। 
इसलिये विवेकी पुरुषीं को दृष्टि में परमात्मा से भिन्ने 
कोई कर्ताभिोक्ता जीव है ही नहीं । 


रांका--यदि बुद्धि श्रादि से भिन्न श्रौर कर्ताणेसा चेतन 
जीवात्मा परमात्मा से श्रभिन्ननहो तोपरमात्माही सारी, 
कर्ता श्रौर भोक्ता वन जायगा । 
समाघान- यह श्रावश्यक नहीं टै, क्योकि कतूत्व श्रौर 
भोक्तृत्व ये धर्मं म्रविद्या से उपस्थित होते है श्रुति भो कटती 
है कि यत्रहि दंतमिव भवति तदितर इतरं पश्यति ` [ ब 
२।४। १४ | ( जहां दतदहोनेकीसी प्रतीति होती टै वहाँ 
एक दूसरे को देखता है ), इस वाक्य मे कतृ त्व, भोक्तृत्व 
प्रादि धमं श्रज्ञान की भ्रवस्था मे होते ह एेना कहु कर विज्ञान 
की श्रवस्था में उन ही कत्रंत्व भोक्तृत्व भ्रादि धर्मो का 
“यत्रत्वस्य सर्वमात्मेवाभूत्तत्केन कं पश्येत्‌" [ बृ० २।४। १४ 
( परन्तु जब उसको सव श्रात्मरूप ही हो जाता टै तव वहं 
किससे क्या देवे ? , एसा कहकर निवारण किया है । वसे ही, 
स्वप्नावस्था श्रौर जाग्रत श्रवस्था की उपाधि के सम्बन्ध से जीव 
को श्राक्राश मे उडने वाले श्येन पक्षी के समानश्रम होते है 
ठेसा कहकर अरे सृषुप्रावस्था मे परमात्मा से युक्त टेसे उसको 
उनका भ्रमाव होता है एसा कहा है । श्रुति में तद्रा भ्रस्येतदाप्त- 
काममात्मकाममकामरूपं चोकान्तरम्‌ ।' [ बृह० ४।३।२९१ | 
(वास्तव मे वही इस श्रात्मा का प्राप्तकामः, भ्रात्मकामः, काम 
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रहित श्रौर दोक रहित पएेसारूपदहै) इस प्रकार प्रारम्भ कर 
के एषाऽस्य परमा गततिरेषाऽस्य परमा संपदेषोऽस्य परमोलोक 
एषोऽस्य परम श्रानन्दः ।* वृ ४।३। ३२ | ( यही इस श्रात्मा 
को उत्तम गति टै, यही इसकी श्रेष्र संपत्तिहै, यही इसका 
उत्तम लोक श्रौर यही इसका उत्तम ग्रानन्द है), एेसा उप- 
संहारकिया है! यही वात सूत्रकार इस सूत्र से कहते हैँ कि 
जिस प्रकार वई दोनों प्रकार से दिखाई देता है वेसा जीवात्मा 
भो दोनों प्रकारसेहै। 

सूत्र का "च" शब्द “परन्तु केश्रर्थं मे प्रयोग कियादहे। 
श्रग्नि कौ उष्णताके समान जीवात्माका कतव्य स्वाभाविकं 
है एेसा नदीं मानना चाहिये, परन्तु जिस प्रकारं जगत्‌ में वदृ 
वसूला श्नादि श्रौजार हाथमे लेकर काम करने लगता श्रौर 
दुःखी होतादहै श्नौर वही जव वसूला भ्रादि म्रोजार श्रलग रख 
देता दै ञ्नौर स्वस्थ, शांत रौर व्यापार रहित होता टै तव सुखी 
होता दै; इसी प्रकार स्वप्नावस्था प्रौर जाग्रत श्रवस्था इन 
दोनों अवस्थाग्नों मे श्रविद्याजनितद्ंत से युक्त जीवात्माको 
कतव्य प्राप्नहोताहैश्रौर वह दुःखी होतादहैग्रौर वही श्रपने 
श्रम दूर करने के लिये जव सुषुप्र ्रवस्था मे, भ्रपना स्वरूप जो 
परव्रह्म दै उसमें प्रवेश करता है, तब वहु दारीर इन्द्रिय भ्रादि 
संघात से श्रलग होकर कतृत्वका त्याग करतादैश्रौर सुखी 
हो जाता है । इसी प्रकार मोक्षावस्थामे भी श्रज्ञानरूप भ्रध- 
कार का ज्ञानदीपसे नाश्च करके वह श्रद्वय भ्रौर कतु त्व रहित 
होकर सुखी होता दै । बद्ृई का दृष्टंत इतने ही भ्रंश मे सममना 
चाहिये कि बढरई,“तरासना' श्रादि विशिष्ठ कार्य के लिये भ्राव- 
उयक एसे विरि साधन द्वारा ही कर्ता बनता है, श्रपने शरीरं 
को श्रपेक्षासे वहु श्रकर्ता हीरहै। सी प्रकार यह जीवे भी 
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सब व्यापारो में मन श्रादि इन्द्रियों कीश्रपेक्षासे ही कर्ता होता 
है, स्वयं तो श्रकर्ता ही वना रहता है । इस दृष्ठं त से यह नहीं 
 सममना चाहिये कि वद्ई के समान श्रात्माको श्रवयव भीर्है 
-श्रौर जसे बढ्ई हाथ भ्रादि श्रपने श्रवयवों से. वसूला श्रादि साधन 
ग्रहण करता हैया त्याग करता है वंसाभ्रात्मा भी भ्रपने 
अवयवो हारा मन श्रादि सावनो का ग्रहग या त्यामं 
करता होगा । | 
्रव शास्र को सार्थकता प्राप्न हो जाती है इत्यादि कारणों 
से जीवात्मा का कतृं त्व स्वाभाविक है एेसा जो पूर्वपक् मं कटा 
है, सो ठीक नदीं है । विधि शास्त्र तो जीवात्माको जो कर्तरत्व 
प्राप्न इश्राह-फिर वहु कतुत्व चाहे स्वाभाविक हो या 
ग्रोपाधिक हो-उसको मान कर ही विदेष कर्तव्य का उपदेह 
करता है, जीवात्मा को कतु त्व है यह्‌ वात वह्‌ सिद्ध नहीं करता 
प्रौर न श्रात्मा का कतु त्व स्वाभाविक है; क्योकि, श्च॒ति में जीव 
परब्रह्म स्वरूप है एेसा कहा है यह हम पहिले ही कट चुके हैँ । 
श्र्थात्‌ भ्रज्ञान जनित एेसाकतृत्व मानकर ही विधि शास्त्र 
की प्रवृत्ति हो सकती है । शास्त मे "विज्ञान स्वरूप पुरुष कर्ता 
है" एेसा जो कथन है वहु श्रनुवाद रूप होने से [ श्रन्यत्र प्रति- 
पादित वस्तु का केवल निदेश करना, ` इसको भ्रनुवाद कहते 
हँ ] जीव को जिस प्रकार कतुत्व प्राप्न हुभ्राहै उसी का म्र्थात्‌ 
श्रविद्या से प्राप्न कतृत्वदही का श्ननुवाद हो सकता इ। 
इससे विहार ( गमन ) श्रौर परिग्रहण [ सूत्र ३४-३५ मे 
ये जीव के कतु'त्व कै कारण बताये गये हैँ ] इनका निराकरण 
हृश्रा समभना चाहिये, क्योकि विहार भ्रौर परिग्रहण का निद 
भी भ्रनुवादरूप ही दै । 


34. 
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दांका--“स्वप्नावस्था में सव इन्द्रियां विलीन होने से वहं 
ग्रपने शरीर मे इच्छानुसार गमन करता दै" इस प्रकार पहले 
दी हई श्रत्तिमें जो गमनका निर्दा किया है, उससे केवल 
ग्रात्माहीकोक्तरत्व प्राप्त होता है। वसे ही, तदेषां प्राणाना- 
विज्ञानेन विज्ञानमादाय ब्ृहु०२। १ १७ ] ( इन इद्रियों 
की ज्ञानदाक्ति को वुद्धि से ग्रहण करके) इस ग्रहण विषयक 
श्रतिमेंभी कारणा रूप इन्द्रिय भ्रौर वुद्धि कोकमंश्रौर करण 
की विभक्ति लगाईटै, इससे केवल भ्रात्माहौी को कतरत्व 
प्राप्न होता है! 





समाधान स्वप्नावस्था मे भी श्रात्मा को इन्द्रियों कां 
सर्वदा श्रभाव नहीं होता क्योकि; सधीः स्वप्नो भरत्वेमं लोक- 
मतिक्रामति ।' | बर०४।३।७] ( स्वप्न में बुद्धियुक्त होकर 
इस लोकं का श्रतिक्रमण करता है), इस श्रुति में स्वप्नावस्था 
मे भी वृद्धिका संवंव रहता है एसा कहा है । स्मृति भी कहती 
दै करि “इन्द्रियाणामूपरमे मनोनुपरतं यदि 1 सेवते विषयानेव 
तद्धिद्यात्स्वप्न दशनम्‌ ॥ ( इन्द्रियां उपरामको प्राप्न हो जांय 
परन्तु मन यदि वना रहेतो वह॒ विषयोंका सेवन करतारहै, 
इसी को स्वप्न दर्शन कहते है) काम श्रादि मन की ब्रृत्तियां 
टे यह श्रुतिप्रसिद्धदटै भ्रौर इन सवका स्वप्न में श्रनुभव होता 
है । इसलिये मन सहित ही जीव स्वप्नावस्था मे विचरण 
करता है यही मानना पड़ेगा । परन्तु, स्वप्न का विहार-क्रोडा 
भी वासनामय ही होती है, पारमार्थिक नहीं होती, इसीलिये 
उतेव स्त्रीभिः. सह मोदमानो जक्षदुतेवापि भयानि पदयत्‌ु 1 
.[ बु° ४।३.। १३ ] ( स्त्रियों के साथ जसे श्रानन्द का उपभोग 
करता हो वा भयप्रद पदार्थं देखता हो ) इस पकार श्रुतिमे 


७४ |] बरह्म सूत्र 





साहर्यता से स्वप्नका वर्णन मिलतादै। लोग भीस्वप्नका 
वणन इसी प्रकार करते है; जसे, “मै पहाड के शिखर पर चढ़ा 
इश्राहं रोर वड़े वड़ेवनदेख रहार" एेसाही वे साह्यसे 
कहते हैँ । 


“ ग्रहण सम्बन्धी श्रुतियों में यद्यपि कर्म श्रौर करण विभक्तियों 

का साधनोके लियेप्रयोग क्ियादै,तो भी, उनसे सम्बन्व 
रखने वाले जीवात्मा हौ को कतु त्व प्राप्न होता टै, एेसा समभना 
चाहिये; क्योकि भ्रकेला जीवात्मा कर्ता वन नटीं सकता यह्‌ 
पहिले वता चुके हैँ । लोग कहते हैँ कि योद्धागण युद्ध करतेर्हँः 
योद्धाश्रों को सहायता से राजा युद्ध करतार, इम प्रकार के 
श्रनेक वाक्प्रयोग देखने मे श्रते है 1 इन्द्रियों के व्यापार रुक 
जाते है, इटना ही उपादान श्रुतियों का श्रमिप्रायदै, किसीकी 
स्वतन्त्र कतरृत्व का प्रंतिपादन करना इनका श्रमिप्राय नहीं 
है; क्थोकि, निद्रावस्था मे डइच्छान होति हुए भी इन्द्रियों के 
व्यापार बंद हो जाते है, एेसा देखने मे भ्राता है। 


“विज्ञानं यज्ञ' तनुते [ ते०२।५। १} यह प्रमाण दिया 
गया था, परन्तु इससे तो वुद्धिका कतूत्वही सिद्ध होता दैः 
क्योकि विज्ञान राब्द इसी भ्रथं में प्रसिद्धटैभ्रौर भ्रागे मनका 
भी “उल्लेख भ्राता है। ।तस्य श्रद्धं वशिरः' [ त° २।४| 
( उसक्रा श्रद्धा भिर है ) इस श्रुति मे विज्ञानमय श्रात्माके श्रद्धा 
म्रादि श्रवयव दहै, एसा कहा हे ्रौर श्रद्धा भ्रादि बुदधिके धर्भ 
ड यह प्रसिद्धहीहै। वसे ही, "विज्ञानं देवाः सवे ब्रह्म च्यु 
मुपासते ।' [ ते० २।५। ५] ( सब इन्द्रियां ज्येष्ठ भ्रौर ब्रह्म 
रूप एेसी बुद्धि की उपासना करते हें ), यह उसी के म्रागे का 
कथन है श्रौ र ज्येष्त्व श्रौर प्रथम उत्पत्ति बुद्धि की है यह प्रसिद्ध 
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है । इसी प्रकार स एष वाचश्चित्तस्योत्तरोत्तर क्रमो यद्यज्ञः ।' 
( चित्त श्रौर वाणी काजो उत्तरोत्तर क्रमदहोता है वही यज्ञ 
है ) इस श्रवान्तर श्वूति में यज्ञ वाणी भ्रौर बुद्धि द्वारा होता है 
एेसा निश्चय किया दै । 

वुद्धि म्रादि करणो में क्रत्व शक्ति मानने से उनको करण 
राक्ति मे वाधा नहीं पर्हचेगी, क्योकि जितने करण ( साधन) 
द उन सवको श्रपने व्यापार में कतुत्व श्रवद्य प्रात्र होतादहै। 
वुद्धि रादि करणोंका करणत्व भ्रनुभव के निमित्तहै ओ्रौर 

ठ श्रनुभवभ्रात्मा को होता है। परन्तु उस म्रनुभवके हेतु 
भीभ्रात्माकोक्तृत्वकी प्राप्रि नहीं होती, क्योकि वह्‌ नित्य 
ग्रनुभव स्वल्प है । श्रनुभव करने वाले को श्रहुकारपूर्वेक कतुः त्व 
भी नहीं हो सकता क्योकि, श्रहूकारकाभी श्रनुभव होता दै। 
्रोर इस प्रकार मानने से श्रव भ्रन्य करणः कौ कत्पना करने 
कीमी श्रावइयकता नहीं रहती क्योकि बुद्धि को ही हमने 
करा मानादहै। 

'समाधिका श्रभावदहो जायगा इस पुवपक्षी के कथन 
काखडन “कर्ता दास्वार्थवत््वात्‌" [ ब्र° सू०२।३।३६९ | 
इस सूत्रके खंडन हीसे हो जाता है; क्योंकि जीव कोजसा 
( उपाधिकृत ) कतरत प्राप्न होता दहै वसा उसको ्रहण करके 
ही उसके लिये समाधि का उपदेदा कियाद, इसलिये श्रात्मा 
मे कतृ त्व उपाधि के निमित्त ही है एेस्ा सिद्ध होता है ॥ ४०॥ 

१६ परायत्ताधिकरण । सू० ४१-४य्‌ 
परात्तु तच्छ.तेः ॥ ४१॥ 

तु परन्तु परात्‌ परमात्मासे [ जीवात्मा को कतु त्व 

की प्रास्नि होती है ] तच्छ. तेः क्योकि वसी ही श्रुति मिलती है। 
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` श्ज्ञान श्रवस्था में यह जो जीवात्मा को उपाधिकृत कत्रत्व 
प्राप्न होता टे एेसा कहा दै उस करतरुत्व के प्राप्न होने मे उसको 
परमेश्वर की श्रपेक्षा हैया नहीं, यह्‌ विचार उत्पन्न होता दै । 


ूर्वपक्ष- यहाँ एेसा ही मानना चाहिये कि जीव के कुत्व 

मे ईदवर की श्रपेक्षा नहीं है । क्यों? इसलिये कि वेसी श्रपेक्षा 

होने का कोई कारण नहीं प्रतीत होता 1 यह्‌ जीव रागद्धेषादि 

दोषों से युक्त भ्रौर श्रन्य कारक ( बुद्धि भ्रादि) सामग्री से 

संपन्न होने से कतरत्व का भ्रनुभव कर सकतादै। ईद्वर उसमें 
क्या करेगा ? चेती श्रादिके कामोंमें जिस प्रकार वेल श्रादि 

की श्रावश्यकता होतीदटै, वसे ही ईद्वर नामक सायन की 

ग्रपेक्षा होती है, एेसा जगत मे कहीं भी प्रसिद्ध नहीं टै। इसके 

ग्रतिरिक्त, जीवों के लिये क्लेशरूप करत तव॒ उत्पन्न करने वाले 

ईर्वर को नघ ण्य यानी निर्दयताके दोषकी प्राप्ति होगी भ्रौर 

जिसका फल भिन्न भिन्न एेसा कतुत्व देने वाले ईदखवर को 

वेषम्य ( विषमता ) दोष की प्राप्ति होगी । यदि कर कि 

षम्य नघ ण्येन सापेक्षत्वात्‌ “ | त्र° सू० १1४। १७|| 

( ईङवर को वषम्य श्रौर न्घ ण्य, इन दोषों की प्राप्चि नहीं होती 

क्योकि इसके लिये धर्माधर्म की श्रपेक्षा होती दै ), एेस्रा पहिलि 
ही कह चुके है; तो जब ईदवर को श्रपेक्षा रहने का संभव 
हो तव ही वह्‌ टीक है 1 भ्रव प्राणियों मे यदि घर्म भ्रौर श्रधमं 
हों तव ही ईदवर को उसकी श्रपेक्षा रहना संभव टै भ्रौर जीव 

को कतुत्व होगा तब ही उसके धमधिर्म बन सक्ते है । परन्तु 
यदि यह्‌ कतर त्व ही ईरवर कै म्रधीन हो, तो फिर वह्‌ प्रौर किसकी 
भ्रपेक्षा रखेगा ? इसके श्रतिरिक्त, एेसा मानने से जीवकोन 
क्रिये हृए की प्राप्ति होगी एसा भी दोष भ्रात होता है । इसलिये 
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जीव में कतृत्व स्वाभाविक है यानी किसी की श्रपेक्षा से 
रहित है । 


इस पूर्वपक्ष का तुशब्द सेनिराकरण करते हुए परात्त्‌ 
तच ते" यह्‌ सूत्र कहते हैँ । 


समाघान--भ्नज्ञान भ्रवस्था मे भ्रज्ञान से भ्नन्धा हृभ्रा 
ग्रोर दारीर इन्द्रिय प्रादि के समूह से रँ भिन्न हू, 
एेसा न समभ्ने वाला जो जीवात्मा है, उसको कर्म का त्रघ्यक्ष 
सव भ्रूतो का एक मात्र निवास स्थान, सवं साक्षी भ्रौर सवको 
चेतना प्रदान करने वाले, एसे परमेश्वर ही से भ्रर्थात्‌ उसकी श्राज्ञा 
सेही कत्र त्व भोक्तृत्व रूपसंसारकी प्राप्निहोतीहै भ्रौर केवल 
उसीकीकरपाद्रारा ही विज्ञान प्राप्न होकर मोक्ष की प्राप्चि होती 
है एेसा ही मानना युक्त दै; क्योकि वसी श्रुति है । 


यद्यपि जोव रागादि दोषों से युक्त श्रौर करादि सामग्री 
संपन्न है, श्रौर यद्यपि खेती भ्रादिके कामोंमे ईश्वर कारण नहीं 
माना जाता, तथापि सभी प्रवृत्तियों का हेतु रूप कर्ता ईश्वर ही 
है, यही श्रुति का निश्चय है । इस प्रकार श्चुति है कि "एष ह्यव 
साघु कर्म कारयति तं यमेभ्थो लोकेभ्य उच्निनीषते । एष ह्य वा- 
साधु कमं कारयति तं यतधो निनीषत्ते ॥' कौष० ३।८ | ( यह्‌ 
परमेश्चर ही जिनकी इस लोक से उन्नति हो एेसा चाहता है, 
उनसे शुभ कर्म कराताहै भ्रौर जिनकी इस लोक से भ्रवनति 
चाहता है, उनसे वह परमेश्वर ही बुरे कर्म कराता है), तथा 
“य भ्रात्मनि तिष्टन्नात्मानमंतरो यमयति" ( जो श्रात्मा से रहकर 


भ्रात्मा का भीतरसे नियमन करता है) इत्यादि प्रकारकी 
श्नतियां मिलतो दै ॥ ४१॥ ` 
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यदि कोई कटे कि ईश्वर कर्म कराता है एेसा मानने से 
वेषम्य म्रौर न्घृण्य (निष्ठुरता) ये दोष ईर में प्रात्र होगे मौर 
जीवकोन कयि हुए कर्मके फल की प्राप्ति होगी; तो भ्रागे के 
सूत्र से उत्तर देते हं कि एेता नहीं टै- | 
कृत प्रयत्नापेक्षस्तुविहित भ्रतिषिद्धावेय्यपदिश्यः ॥४२॥ 
तु परन्तु विहित प्रतिषिद्धावंयर्थ्यादिभ्यः विहित नौर 
निषिद्ध उपदेदा को व्यर्थता न प्राप्न हो इसलिये [ईश्वर जीव के | 
क्रृतप्रेयत्नापेक्षः किये हुए प्रयत्न की श्रपेक्षा रखता है 1 
सूत्र मे परन्तु" शब्द पूवं कथित दोषों कौ निवृत्ति दर्शक है| 
जीव कै किय हए धर्म भ्रव्मं रूप प्रयत्न की श्रपेक्षा रखकर ही 
ईश्वर जीवसे कर्म कराता है, इसलिये, पूर्वं कथित दोषों की 
प्राप्नि नहीं होती । जीव के किये हुए धर्म श्रघर्मं के श्रनुसार 
उनको म्रच्छाया बुरा फलदेनेमे ईश्वर वर्पाके समान कवल 
निमित्त कारण वनता है! जंसे, इस जगत्‌ मे घोटी बडी वेलं 
या घाननजौ श्रादि श्रपने भ्रपने श्रलग श्रलग ( श्रसाधार्ण ) 
बीजों से उत्पन्न होते है, परन्तु उनके उपजाने में पजन्य एक 
साधारण कारण ङ्प होतादे। यदि पर्जन्य न होतो रस, 
फुल, फल श्रादि को विचित्रता नहीं उत्पन्न होती, उनके श्रपने 
अपनेवोजन दहो तो भी भिन्नता उत्पन्न नहीं होती, इसी प्रकार 
जीवों के कयि हृए कर्मोकी श्रपेक्षा हीसे ईश्वर उनको शुभा 
शुभ फल देता है एेसा ही मानना युक्त है । 
यदि कहो कि जीव कतुत्व भ्रन्य किसीके ( ईश्वरः के) 
म्रधीन दै, तो ईश्वर को जीव के प्रयत्न की श्रपेक्षा है, यहीं नहीं 
संभवता, तो यह दोष नहीं प्राप्न होता; क्योकि, यद्यपि जीवः का 
कन्रत्व परमात्माके भ्रवीन हैतोभी कर्ताजीव हीहै। जीव 
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ही करता है ्रौर उसमे ईश्चर कर्म कराता है! विशेष यह्‌ दहै 
कि पूर्वं प्रयत्न को श्रपेक्षा रखते हए ही यह्‌ प्रयत्न उससे कराता 
है शरोर उसके पूवकीश्रपेक्षाही से वह्‌ प्रयत्न कराया धा। 
इस प्रकारसे यहु संसार श्रनादि होनेसे कुभो दोष नहीं 
प्रात्र होता । 

परन्तु ईश्वर को जीवज्ृत प्रयत्न की श्रपेश्ना दै, यह्‌ कंसे 
जाना जातादटै ? कहते है करि "विधि ओ्रौर निषेव का प्रतिपादन 
व्प्रथन हो जाय" इत्यादि कारणों से। क्योकि एेसा मान लें 
तव ही स्वर्गं को इच्छा करने वाला यज्ञ करे, ब्राह्मण कोन 
मारे. इत्यादि विधि निषेध का उपदेश व्यर्थं नहीं होता, श्रन्यथा 
निरर्थको जाता) जीव के श्रत्यंत परतंत्र होने पर ईश्वर 
ही उसको विहित कर्मो मे प्रवृत्त करता है ग्रौर निषिद्ध कर्मोसे 
निवारण करता है, ठेता मानने से ईश्वर विहित कमं करने वाले 
कोदुःखदेतादै म्रौर निषिद्ध कमं करनेवलेको भी सुख देता 
है पेलाप्राप्नरहोनेसेवेदोंको माहात्म्यही नष्ठ हो जायग। 
श्वर को जीवकरत प्रयत्न की नितान्त श्रावरयकता नहींदहै, 
एेसा मानें तो लौक्रिक प्रयत्न भी व्यथं हो जायंगे ग्रौर देश काल 
ग्रोर कारणये भी व्यर्थदहो जायगे । म्रोर पूवं कथित दोष (न 
कि हुए कर्मोके फलकी प्राप्ति) भी प्राप्न हो जायगा; ये सव 
दोप सूत्र में “इत्यादि” दाब्द से सुचित किये गये ह ॥ ४२ ॥ 

१७ अ्रंदाधिकरण । सू° ४३-५३। 


अशो नाना व्यपदेशादन्यथा चापि 


दाशक्रितवादित्वमधीयत एके ॥ ४३ ॥ 
अंशः [जीवात्मा परमात्मा का] अंश हैः नानाव्यपदेशात्‌ 
क्योकि [ श्रूति में जीवात्मा मरौर परमात्मा | भिन्नं हँ एसां 


जिति 
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कथन किया गया है । अन्यथा चापि श्रौर भ्रन्य प्रकारसे भी 
कथन क्या गया है। एके कुछ लोग[{ ईश्वर ही] 
दाशकितवादित्वम्‌ पारधी जुभ्रारी श्रादि दहै एसा अधीयते 
पाठ करते है| 


जीव ्रौर ईश्वर मे उपकार्यं उपकारक भाव का सम्बन्ध है 
पेसा कहा गया है । परन्तु यह्‌ संवंध स्वामी भ्रौर सेवक या 
श्रग्नि ओरौर चिनगारियों क समान परस्पर सम्बद्ध एेसीदो 
वस्तुश्रो मे ही वनता हे एेसा जगतमे देखा जाता ट 1 भ्रर्थात्‌ 
जीव श्रौर ईश्वर मे उपकारी उपकारक संवंव है एेसा मानने 
पर वह संध स्वामी सेवक कासा दहै श्रथवा श्रम्निश्रौर चिन- 
गारियोंकासादै,, इसका निर्णय करना होगा । पूर्वपक्षी का 
कटुना है कि यातो जीव ईखवर के नियमनमे नहीं टै (जसा 
कि श्रम्नि श्रोर चिनगारियों के सम्बन्ध मंदहै), श्रथवा स्वामी 
सेवक सम्बन्ध के प्रकारोंमे से नियम्य नियामक भाव का संवंव 
प्रसिद्ध होने से उसी प्रकार का संबंध इनमे होना चाहिये । 
इसके उत्तर मे सूत्रकार "जीवात्मा इत्यादि सूत्र कहते हं ।' 


जेसी श्रग्नि की चिनगारियां होती है वेसा जीव ईइवर का 
अदा है यही मानना ठोक है । भ्रंश के समानभ्रंश होतारटै ओरौर 
परमात्मा निरवयव होने से उसका मख्य रूप से भ्रंश नहीं बन 
सकता । श्रौर यदि ईइवर निरवयव है, तौ वही जीवात्मा क्यों 
नहीं है यानी दोनों को भिन्न क्यों मानना चाहिये? जीवात्मा 
भ्रौर परमात्मा भिन्न है, एेसा श्रुति मे व्यवहार किया गया हे । 
“सोञन्वेष्ठव्यः स विजिज्ञासितव्यः" | छां० ८। ७। १ } ( उसको 
खोजना चाहिये, उसको जानने , की इच्छा कृरना चाहिये ), 


नि भ 
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“एतमेव व्रिदित्वा मुनिर्भवति [ बु० ४।४।२२ ]( इसी कों 
जानने से वह मुनि हो जाता है), शय श्रात्मनि तिष्रान्नात्मान- 
मन्तरोयययतिः ( वह्‌ भ्रात्मामें रहकरभ्रात्मा का भीतर से 
नियमन करता है ) इत्यादि श्रुतियों में जीवात्मा भ्रौर पर- 
मात्मा भिन्न दै, एेसा व्यवहार पाया जाता है वह दोनों कों 
भिन्न न माने तो युक्त नहीं होता । 

ग्रवे इनमे स्वामो सेवक संवंधदैएेसा माने तो श्चति का 
भेद निदश्च अधिक युक्त प्रतीत होता रै, एेसा कोई कहे तो उसके 
उत्तरम सूत्रकार कहते टँ कि “स्रन्यथादि" ( श्रौर भ्रन्य प्रकार से 
भी कथन क्रियागयादहै)। 


जीवात्मा परमात्मा का भ्रंश टै, यह्‌ केवल उनका श्रूतिमें 
भिन्न कथन क्रिया है, इतने ही से नही, परन्तु श्रति में उनका 
श्र्य प्रकार से यानी दोनो श्रभिन्न है एसे कथन से भी विदित 
होता दै । श्रथववेद को एक शाखा के भ्रनुयायी ब्रह्यसूत्रमें 
“पारधीपन श्रौर जुश्रारीपन श्रादिब्रह्यही के घर्म ` एेसा कहते 
है; जसे, "व्रह्म दाशा ब्रह्म दासा ब्रह्य वेमे कितवाः ( दाश ब्रह्म 
है, दास ब्रह्म टै ्ौरयेजुश्रारीभी ब्रह्मही दहै) इत्यादि। दाश 
उनको कहते है जो पारी नामसे प्रसिद्ध है, स्वामी के लिये 
ग्रपने शरीरसे कण करते हैँ उनक्रो दास कहते है श्रौर जुम्रा 
खेलने वालों को कितव कहते दैःये सभी ब्रह्यहीहं। इस वाक्य. 
मे नीच जाति के प्राणियों के उदाहरण देकर श्रुति कथन करती 
है कि नाम रूप से उत्पन्न हृए शरीर इन्द्रिय श्रादिके संघात में 
प्रवि हए सव जीव ब्रह्म हो है । म्रन्यश्रुतियोंमे भी ब्रह्य की 
प्रक्रिया में इसी वात का विस्तार किया ह । "त्वं स्त्री त्वं पुमा- 

६ 
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नसि त्व कुमार उत वा कुमारी । त्वं जीर्णो दण्डेन वचसि त्वं 
जातो भवसि विद्छतो मुखः“ [ चे०४।३ (तूस्त्रीदै, तू 
पुरुषदै, तू ही कुमारभ्रौरकुमारीदहैःत्‌ ही वृडपि में लकड़ी 
लेकर चलतादहै, तूदी चारो ग्रोर उत्पन्न होतादै) सर्वाणि 
रूपाणि विचित्य धीरो नामानि कृत्वाऽभिवदन्यदास्ते ।* [ त०: 
श्रा ३। १२ 1 ७] ( ज्ञानवान्‌ श्रात्मा सव रूपों को उत्पन्न 
करके उनके नाम रखते हृए उन नामों से बुलाया करता दं), 
"नान्योऽतोऽस्ति द्रा" [ व° ३।७२३ ] ( इससे भिन्न श्रौर कोई 
रषा नहीं दै ) इत्यादि श्रुतयो से यही वात सिद्ध होती है।. 
प्रोर जसे श्रगिनि श्रौर चिनगारियों मे उष्णता यह गुण सामान्य 
है, वसे जीव श्रौर ईइवर मं चेतन्य गुण समान दै । भ्र्थात्‌ इस 
पकार जीव श्रौर ईश्वर मे भेद श्रौर श्रमेद दोनों वर्तमान टोने 
से जीव ईदवर का प्रशा है यही विदित होता दै॥ ५३ ॥ 

ग्रोर कंसे जाना जाता दकि जीव ईइवरका प्रगट? 

मेत्रवर्णाच्च ॥ ४४ ॥ 
च भ्रोर मंत्रवर्णात्‌ मंत्र वर्णसे भो [ जीवात्मा परमात्मा 
काभ्रंग है एेसा विदित होता दै |। 

“तावानस्य महिमा ततो ज्यायांङ्च पूरुषः । पादोऽस्य सर्वा 
भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि ॥' [ छां° ३।१२।६ । ( इतनी इस 
गायत्री नामक पुरुष की महिमा है, इससे पुरुष भ्रौर महान्‌ दै; 
सव भरत इसका एक पाद है श्रौँर उसके तीन पाद प्रकाशवान्‌ 
ग्रात्मा में स्थित है), इस प्रकारमंत्र वणं स भी यही बात 
सूचित होती ह । यह "भूतः शब्द से स्थावर जंगम का निर्देश 
किया गया है; क्योंकि '्रहिसन्‌ सर्वं भ्रूतान्यन्यत्र तोथम्यः" 
| छा० ८।१५ | ( तीर्थो को छोडकर भ्रन्य सव स्थान पर हिसा 
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न करने वाला ) इस प्रकार प्रयोग मिलता है । श्रंदा, पाद श्रौर 

भाग, ये सव एक ही भ्रर्थ के शाब्द हैँ, इनसे भी अंश भाव कीं 

सिद्धि होती द ।॥४४।। । 
श्रोर किस षपरकार जानाजातादहैकि जीवःईदवरका म्रंशटै? 


अपि च स्मर्यते ॥ ४५ ॥ 
अपि च श्नौर स्मर्यते स्मृतिमेभीपेसाही कहा है। 


भगवद्गीता में भी जीव ईद्वर का भ्रंश एेसा कहा है; जेसे 
“ममेवांडो जीवलोके जीवभतः सनातनः' ¦ भ० गी १५1७ | 
( जीवलोक मे मेरा ही एक सनातन भ्रंडा जीव वना हुभ्ना है )। 
इससे भी भ्रंदात्व विदित दहे। 


परन्तु नियम्य नियामक भाव इस लोक में केवल स्वामी 
सेवक हीमे देखा जाता ठै एेसो पूर्वपक्षी का कहना दै। 
( उसका उत्तर यह टं कि ) यद्यपि इस लोकमेपएेसाही प्रसिद्ध 
ठेतोभी ईश्वर श्रौर जीवम प्रंश् अंशित्व श्रौर नियम्य निया- 
मक एसे दोनों भावों का शास्त्र द्वारा निस्चवय होता दै । भ्रव्यन्त 
उत्कृष्ट उपाचि से युक्त ईशर, श्रत्यन्त निकर उपाधि से युक्त 
जीव का नियमन करता टै एेसा कह्ने मं कुद भी विरोध 
नहीं टै ॥ ४५॥ 


पूवपक्ष-जीव ईश्वर का श्रं दै एेसा माना जाय, तो उसके 
संसार दुःखों के भोग से जिसका वहु भ्रंश है पसे श्रंशी ईश्वरको 
भी दुःख होगा । जसे, इस लोक में देवदत्त के हाथ पांव श्रादि 
मे से किसी भ्रवयव मे दुःख होने से श्रवयवी देवदत्त को पीड़ा 
होती है वेसा ही यह समभो । इसीलिये ईश्वर को प्राप्न हुए 
जीवों को श्रोर भी भ्रधिक दुःख प्राप्त होगा श्रौर पश्चात्‌ पूर्वं कः 
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संसार श्रवस्था ही इससे श्रच्छी थी एेसा उनको प्रतीत हौगा 
श्रौर एेसा होने से सम्यक्‌ ज्ञान निरर्थक होने का प्रसंग प्राप्न 
होगा । 
इसका समाधान कहते है- 
प्रकाशादिवनंवं परः ॥ ४६ ॥ 


परः परमात्मा प्रकाशादिवत्‌ प्रकाश भ्रादि के समान टै एवं 
[जीवात्मा दुःखी होता है] वसा न [ वह्‌ दुःखी | नही होता। 


जसे जीवात्मा संसार दुःखोंका श्रनुभव करता है, वसे 
परमात्मा संसार दुःखों का म्रनुभव नहीं करता यह्‌ हम प्रतिज्ञा 
से कहते हैँ । क्योकि, जसे जीव श्रज्ञान की जाल में फंसकर 
देहादिको ही श्रपने भ्रात्मा के समान मानने लगता हे श्रौर उनके 
दुखो सेमे दुःखी ह, एेसा ग्रविद्या जनित दुःख के उपभोग का 
भ्रभिमान करता है, वसे परमात्मा कोन शरीर श्रादिमें 
ग्रहुभावदटै,नदुःखका भ्रसिमान दै । जीवको होने वाला दुःख 
का ्रभिमान भी सच्चा नहीं है । भ्रज्ञान से उत्पन्न हए नाम ङ्प 
श्रौर उनसे उत्पन्न हृए शरीर, इन्द्रिय श्रादि उपाधियों से र्म 
पुथक्‌ नहीं हं एेसी जो उसे भ्रांति होती है उसीका वह॒ फल हे । 
जसे, जीवात्मा को शरीर का श्रभिमान श्राति के कारण हने 
सेउस शरीरका दाह, छेद म्रादि होने से उस दुःखका 
वह॒ श्रनुभव करता दैवेसे ही पृत्र मित्र भ्रादि मेंभी स्नेहं 
वश “मही पुत्रहु, मही मिवरह'” इस प्रकार उनमे, मानो 
उसने प्रवेरा किया हो वसे, उनके श्रभिमान की श्रांति से 
ही उनके दुःखों का श्रनुभव करता है। इसलिये, श्नांति वज्ञ 
मिथ्या भ्रभिमान धारणा करने ही से उस भभिमानसे ही दुःख 
का भ्रनुभव होता है एेसा निश्चय होता है । 
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लोगों मे ( दुःख का ) व्यतिरेकं देखने मे भ्राता है, उससे 
भी यही निङ्चवय होता दहै। जसे, पुत्र, मित्रादि का सम्बन्ध 
रखने वाले उसके सम्बन्ध के भ्रभिमानी कई पुरुष वठे हों ओ्रोर 
ग्रन्य पुरुष भी वठे हों, रौर “पुत्र मर गया, मित्र मर गया 
इस प्रकार घोषा की जाय, तो जिनको पुत्र मित्र भाव का 
ग्रमिमान हो उनही को उसका दुःख होता है; उस भ्रभिमानसे 
रहित हों, एेसे परित्राजक को उसका दुःख नहीं होता । इससे 
विदित होता दै करि लौकिक पुरुष को भी सम्यक्‌ दर्शन सार्थक 
होता है ! फिर विषय न्य श्रपने से श्रन्यभ्रौर किसी वस्तुको 
न देखने बाले, नित्य श्रौर केवल चंतन्य स्वरूप मै हुं एेसा 
मानने वाचे को वह सार्थक हो जाय इसमे कहना ही क्या है। 
इसलिये तत्त्वज्ञान निरर्थक होगा एसा कहने का प्रसंग नहीं 
ग्राता। 

सूत्र में “प्रका श्रादि के समान कहाटै, वह दृष्तं कै 
लिये कटा है । जसे ्राकाड को व्यापने वाला चन्द्र, सूर्यं का 
प्रकादा उंगली श्रादि की उपाधिके संवंधसे, उपाधि के सीधे 
टेढेपन से वह्‌ भी टेढ़ा सीधा हुश्रा सा भासता दै, परन्तु वास्तव 
में टेढा सीया नहीं होता; भ्रथवा, घट श्रादि के हिलने पर 
उसका श्राकाश्च भी चलायमान प्रतीत होता है, परन्तु वास्तव 
मे वह्‌ चलता नहीं; भ्रथवा जसे जलसे भरा हुश्रा पात्र भ्रादि 
हिलने पर उसमे पड़ा हृभ्रा सूर्य का प्रतिविव हिल जाय, तोभी 
जिसका वह प्रतिधिव है एेसा सूर्य नहीं हिलताः वसे ही भ्रज्ञान 
से उत्पन्न हुम्रा भौर वुद्धि भ्रादि की उपाधियों से युक्त एेसा 
जीव नामकं ईदवर का भ्रंश दुःखी होने पर भी उस भ्रंश से युक्तः 
एसा ईदवर दु-खी नहीं होता । इतना ही नहीं परन्तु, जीव को 
भीनजोदुःखकी प्राचि होती है वह भी भ्रज्ञानदही से होती हैः 
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यह्‌ पहिले ही कह्‌ चुके दै । इस बात के श्रनुसार ही “तत्त्वमसि” 
[ छां ६1८1७ | (वहत्रूहै);, इत्यादि वेदान्त के महा- 
वाक्य, अ्रज्ञानसेप्राप्रहश्रा जीव भावनष्र होने पर वह जोव 
ब्रह्म ही होता है, एेसा प्रतिपादन करते है, इसलिये जीव के 
दुःखों से परमात्मा को दुःख प्राप्चि का प्रसंग प्राप्न नहीं 
होता ॥ ४६॥ 
स्मरन्ति च ॥ ४७ ॥ 
च भ्रौर स्मरन्ति स्मृतियों मे भी [ यही ] कहा है । 

व्यास भ्रादि ने श्रपने स्मृति ग्रन्थों मे यही कहा दकि जीव 
के दुःखों से ईरवर दुःखी नहीं होता; जसे- “तत्र यः परमात्मा 
हि स नित्यो निगणः स्मृतः। न लिप्यते फलश्चापि पद्यपत्र- 
मिवाम्भसा ॥ कर्मत्मात्वपरो योऽसौ मोक्षवंघः स युज्यते। 
स सप्तदशकेनापि राशिना युज्यते पुनः ॥*” ( उनमें जो परमात्मा 
है वह्‌ नित्य श्रौरनिगुणदहै। जसे कमल का पत्ता पानीसे 
लेपायमान नहीं होता, वसे वह्‌ कर्मफलों से लेपायमान नहीं 
होता श्रौर दूसरा कर्म स्वल्प है, वह॒ मोक्ष श्रौर वंध से युक्त है 

श्रौर वहु सतरह पदार्थो के समदाय से भी युक्त दै)। 
सूत्र का शच" राब्द सूचित करता हैक “श्ृतिमे भी एेसा 
ही कहा है” यहु भ्रव्याहूत समभना चाहिये; जसे तयोरन्यः 
पिप्पलं स्वाद्रत्यनश्नन्नन्यो श्रभिच।कक्लीतिः [{ शवे ४।६ | 
(उनमें से एक मधुर फल खाता हे श्रौर दूसराकु भी न खाते हुए 
केवल देखता रहता है ), एकस्तथा सर्वभरतान्तरात्मा न लिप्यते 
लोकदःखेन वाह्यः" [ कट० ५।११ ] ( इसी प्रकार सव भरतो का 
भ्रन्तरात्मा एक है, वह बाहर के युखदुःखों से लेपायमान 


नहीं होता )।,  . का ५ 5 
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ूर्वपक्ष-यदि सव भूतो का श्रन्तरात्मा एकी हतो 
लोगों मे प्रचलित भओ्रौर वेदों से कथन किये हए विधिनिषेध किस 
प्रकार वन सकंगे ? जीव ईश्वरका श्रंशटै यहु पहिलेही कहं 
चूके टै, तव जीव ईश्वर काञ्च होने से केवल जीव के लिये 
पृथक्‌ रूप से विचि निषेध वन सकता है, इसमे पूना ही क्या 
है ? एेसा यदि कहो तो कहते हैँ कि पएेसा नहीं है; क्योकि, जीव 
 ओरौर ईश्वर श्रभिन्न है, एेसा प्रतिपादन करने वाली श्रूतियां जीव 
ईश्चर का श्रं नहीं है, यही प्रतिपादन करती दै; जपत, ^तच््सृष्टा 
तदेवानुप्राविशत्‌" | त° २।&।१ ] ( उसको उत्पन्न करके उसीमें 
उसने प्रवेश किया)" “नान्योऽतोऽस्ति द्रध्वा" [व° ३।७। २} ( इसके 
अ्रतिरिक्त ग्रौर कोई द्रष्टा नहीं है). “मृत्यो सः भृत्युमाप्रोत्ति य 
इह नानेव प्यति" [ ब्रु° ४।४।१६ ] ( जो यहां नानात्व देखता 
है वह्‌ वारम्बार जन्म मरण को प्राप्न होता है); 'ततत्वमसि' 
[ छां &1२1७ |] ( वह्‌ तू दै ), श्रु ब्रह्माऽस्मि' [ व° १।४।१० ] 
(म ब्रह्म हं ) इत्यादि । 

जीव श्रौर ईश्वरकामभेददहैश्नौर श्रभेद भी दहै। दोनों वातं 
श्रति मे प्राप्रहोनेसे जीव ईश्वर का भ्रंश हैएेसाकहाहै। म्व 
यह्‌ कथन तव ही ठीक होगा जव श्रुति का श्रमिप्रायभेदश्रौर 
ग्रभेद दोनों का प्रतिपादन करने का हो, परन्तु वास्तव में तो 
श्रुति का श्रभिप्राय श्रभेद का प्रतिपादन करने ही का है; क्योकि, 
जीव ब्रह्य है एेसा ज्ञान होने ही से पुरुषार्थं की सिद्धि होती है। 
श्चतिमें भेदका जो कथन वह स्वाभाविक दीखने वाले भेद 
काही वर्णन हैः; क्योकि, ब्रह्म निरवयव होने से जीवत्मा उसका 
यख्य भ्रंश हो यह नहीं वन सकता यह पूर्वं कह चुके हैँ । इसलिये 
*एक परमात्मा जो सब भ्रूतो का भ्रन्तरात्मा है वही जीव रूप से 
अवस्थित है यही सिद्ध होता है। भ्रव इस भ्रवस्था में विधि 
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निषेध किस प्रकार युक्ति युक्त होगा सो कहना होगा ॥ ४७॥ 
इसका उत्तर देते टै- 
अनुज्ञापरिहारौ देहसंवंधाज्ज्योतिरादिवत्‌ ॥ ४८ ॥ 
अनुज्ञापरिहारौ विधिनिपेव देहसंब॑धात्‌ देह के संवंध | से 
होते हँ } ज्योतिरादिवत्‌ जसे ज्योति भ्रादिमें होता टै । 


"ऋतो भार्यासूपेयात' ( ऋतुकाल मे भार्या के साथ सहगमन' 
करे ) यहु विधि है; गुवद्खनां नोपगच्चेत्‌" (गुर कीस्त्रीसे 
संयोग नहीं करना चाहिये ) यह्‌ निषेव दै। वेस ` ही, च्रग्नि- 
घोमोयं पु संज्ञपयेत्‌" ( रग रौर सोम देवता के लिये पयु की 
हिसा करे ) यह्‌ विधि है ग्रौर “न हिस्यात्सवं भूतानि ( किसी 
प्राणी की हिसा नहीं करनी चाहिये ) यहु निपेव दहे । लोक 
व्यवहार मे भी “मित्र को सहायता करनी चाहिये" यह्‌ विधिदहै 
प्रोर ^रात्रु को नष्ट करना चाहिये" यह निषेवदटै। इस प्रकारके 
विधिनिषेध श्रात्माके एक होते हृए भी देह के सम्बन्धं से वन 
सकते ट । देह के सांथ जो सवंव होता है उसको देह संवंव कहते 
है । देह सम्बन्ध से भ्रौर क्या भ्रभिप्राय है? शशरीर भ्रादि 

संघात हीह इस अकार जो व्रिपरीत ज्ञान होता दै, वही देह 
सम्बन्ध है । म जातार्हु,मे भ्राता हु,्मेअंघा या भ्रांख वाला 
ह, मे मूखं या पण्डित ह" इस प्रकार का विपरीत ज्ञान प्राणीमात्र 
मे दिखाई देता है । इस विपरीत ज्ञान का निवारण तत्त्वज्ञान 
के श्रतिरिक्त भ्रन्य किसीसे भी नहीं हो सकता । तत्त्व ज्ञान के 
पूर्वं सब प्राणी इस श्राति से युक्त रहते हं । इस प्रकार, भ्रात्मा 
एक दही है एसा मानें तव ही भ्रविद्या से उत्पन्न हुए शरीर भ्रादि 
उपाधि के सबंध से भेद की प्राचि होने से विधिनिषेध बन 


सक्ते दे । 
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यदि कटो कि तत्त्वज्ञान युक्त मनुष्य को विधि निषेव 
निरर्थकटौी हो जार्यँगे तो वहु ठीक नहीं टै; क्योकि ज्ञानी 
कृतार्थं हुश्रा होने से वह विधिनिषेव के उपदेश का भाजन नहीं 
वन सकता ¦ जो हेय श्रौर उपादेय के भाव से युक्त दहो, वही 
उपदेश के योग्य होता है, परन्तु जो भ्रात्मा के भ्रतिरिक्त ञ्नौर 
हेय श्रौर उपादेय एेसी वस्तु देखता ही नहीं उसको उपदेश कंसे 
वन सकता दै ? श्रात्मा भ्राम प्रापि के उपदेदाके योग्ये, एसा 
कट्ना भी युक्त नहीं है श्रात्मा दारीर से भिन्न दै एसे जानने 
वाला ही उपदे के योग्य होता है, एसा यदि कहो तो वह्‌ लेक 
नहीं है; क्योकि देहादि संघात में ्रहंभावदहोनेही से वह्‌ विधि 
निपेध के उपदेश कै योग्य वनता दै । श्रात्मा शरीरसे सिन्नदहै 
ठेसा जानने वाला मनुष्य हौ विधि निषेध के उपदे का पात्र 
टै, यह्‌ जोकिसत्यहैतो भी उसमे भो, जसे श्राका्ं घटादि 
से सम्बद्ध नहीं दै. वसाम भी शरीरादि से सम्बद्ध नहीं ह, एेसा 
जिसको ज्ञन नहीं है, उकसीको भै उपदेशा के योग्य ह" यहु 
ग्रभिमान उत्मन्न होतादै। मेरा शरीरादि से कोई सम्बन्ध 
नहीं टै" एसे समज्ने वाला कोई भी मनुष्य { जसे सुषुश्चि वस्था 
मे ) उपदे के पात्र हो एेसा देखने मे नहीं म्राता; फिर ्रात्मा 
का एकता से वोध करने वाला ज्ञानो ।क्रस्च प्रकार उपदेश का 
पात्र वनेगा । 


तत्वनज्ञानी उपदेश के पात्रन होने से वे स्वेच्छाचारी बनेगे 
यह्‌ कहना टीक नहीं, क्योकि सर्वत्र श्रभिमान दही प्रवृत्ति का 
हेतु होता हँ श्रौर ज्ञानियो मेः श्रभिमान किचित्‌ भी नहीं होता 
इसलिये, विधि निषेध देह के खम्बन्ध ही से प्रवृत्त होते है, यही 
सिद्ध हुत्रा । 
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ज्योति भ्रादि उदाहरणं से यह वात सम सकते हैं! 
ज्योति जंसे सर्वत्र एक ही है, तो भी मुदे जलाने वाले श्रग्नि 
कालोग त्याग करते है, श्रन्य श्रग्निका त्याग नहीं करते। 
जसे सूर्य का प्रकाश सर्वत्र एकही होता है, तो भी श्रपवित्र 
स्थान मे पडे हृए प्रकाद् का त्याग किया जाता ग्रौर पवित्र 
स्थान पर उसका कोई त्याग नहीं करता । जेसे गोमूत्र श्रौर गोवर 
"पवित्र मानक्रर ग्रहण किया जाता है परन्तु वही पदार्थं भ्नन्य 
पशु के होतो कोई नहीं लेता वसे ही यह समना 
चाहिये ॥ ४८॥ 


असततेश्चाव्यतिकरः ।॥ ४&€ ॥ 


च परन्तु असंततेः [ सव शरीरोंके साथ जीव का] 
सम्बन्ध न होने से अब्यतिकरः [ कर्म श्रौर फल का संकर 
नहीं होता ]। 

, शंका-श्रात्मा के एक होते हृए भो उस सिन्न-भिन्न देहं 
की उपाधि से उसको विधि निषेध प्राप्न मले हो, परन्त श्रात्मा 
को एक मानने सेजीव काकमं श्रौरफलसेजो सम्बन्यदहै 


उसमे व्यवस्था नहीं रहेगी, क्योकि सव शरीरो का स्वामी 
तोएकहीहै। 


समाधान- यह ठीक नहीं टै; क्योकि. जीव व्यापक नहीं 
है । कर्ता भोक्तारूप जीव कासवशरीर्योसे एक साथ संबद्ध 
-नहीं हो सकता; क्योकि जीवत्व उपाधि के श्रधोन है, यह्‌ पहिले 
ही कह चुके है । उपाधि व्यापक नहीं है इसलिये जीव भी 
व्यापक नहीं है । इसलिये कर्म श्रौर कर्मफल का संकर नहीं 
होता ॥ ४६ ॥ | 
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आमास एव च 1 ५०॥ 
च ग्रौर [ जीव परमात्मा का |` आभासः भ्राभास एव 

ही है [ इसलिये कर्मफल का संकर नहीं होता ] 

जलमे पडे हए सूर्यके प्रतिविम्ब के समान जीव परमात्मा 
का प्रतिविव टै एसा समभना चाहिये । वह्‌ सात्तात्‌ परमात्मा 
नहीं है, न उससे भिन्न एेसी कोई श्रन्य वस्तु भी है। इसलिये 
जेसे एक जल में १३ हए प्रतिविव के कम्पित होजाने से श्रन्य 
जलो में पड़े हुए प्रतिविम्ब कम्पित नहीं होते; वसे हीं एक जीव 
काकर्मसे या कर्मफल से सम्बन्धहो जायतो भो उनका म्रन्य 
जीवों से सम्बन्य नहीं होता । इस प्रकार कर्म श्रौर फलोंका 
किचित्‌ भी संकर नहीं होता । श्रपरच, प्रतिविव ग्रज्ञान से भासता 
ठै, इसलिये उस प्रतितिव पर भ्राधार रखने वाला यह्‌ संसार 
भी श्रज्ञानदहीसे भासता है एसा कहना पड़ेगा श्रौर भ्रज्ञान का 
निरास होने पर परमार्थ हृषिसे जीव ब्रह्य स्वरूप हैषेसाजो 
श्रृति मे उपदे मिलता टे यह भी युक्तियुक्त रै, एेसा मानना 
पड़ेगा । परन्तु जिनके मतम भ्रात्मा भ्रनेक ह मरौर वे सर्व 
व्यापक हैँ उनके मतम ही यह भ्रव्यवस्था प्राप्त होती है। वह्‌ 
कंसे प्राप्र होती टै सुनो- 

ग्रात्मा श्रनेक, सर्वव्यापक, केवल श्रौर चतन्य स्वरूप 
निगुण रौर निरतिराय हैँ । उस श्राट्मा के लिये उपयोगी श्रौर 
सव प्रात्माभ्रों को साधारण एेसा प्रधानः नामक पदार्थ है। 
इस प्रधान ही सेश्रात्मा कोभोग भ्रौर मोक्ष की प्राप्नि होती 
है । यह सांख्यो का मत दै। 

ग्रात्मा श्रनेक सवग्यापक, घट भीत श्रादि के समान द्रव्य- 
ररूप श्रौर स्वयं भ्रचेतन है । भ्रत्यन्त सूक्ष्म ्रौर भ्रचेतन एसे 
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्नन्तःकरसण उस भ्रात्माके सावन हैँ। इनमेसे भ्राम रूपी 
द्रव्य का श्रन्तःकरण खूपद्रन्यसे संयोगो जाने से उन-उन 
भ्रात्माग्रों मे इच्छा भ्रादिनौ विशेष गुणों की उत्पत्ति होती 
है श्रौरउनगुणोंका सवश्रात्माश्रों मेंसंकर नहते हृए वे 
पत्येक भ्रात्मा में समवाय सम्बन्य से रहते है, यही संसार 
ग्रोरश्रात्माके नौ गुणों के उत्पत्ति का प्रत्यन्त प्रभाव हो जाय 
वही मोक्ष है । यह्‌ वेपिकरों का मत टै । 


स्यो के मत में सव भ्रात्मा चंतन्य स्वल्प होने से श्रौर 
प्रधान का सामीप्य प्रादि वातं सवको साधारण होने से एक 
श्रात्मा का सुख दुःखलसे संबंध हो जाने से सव श्रात्माग्रोसे 
सुख दुःख का संवंव प्राप्न होता हे । यदि कहो किंपुरुष के मोक्ष 
के लिये प्रधान की प्रवृत्ति होनेसे कर्मफल की व्यवस्था होगी 
म्नन्यथा प्रधान की प्रव्त्ति केवल श्रपना एेश्चर्य दिखाने के लिये 
हे एेसां मानना पड़ेगा श्रौर फिर कभो भौ सोक्षकी प्राप्ति नहीं 
होगो, तो इस कथन मे कोई सार नहीं; क्योकि इष हेतु की 
सिद्धि हो इतने ही पर कर्मफल की व्यवस्था कसे वन सकेगी 
यह्‌ वात सम मं नहीं भ्राती । परन्तु उसको कोई उपपत्ति 
(कार्यं कारण सम्बन्ध ) वतलाई जाय तो सममे श्रा सकती 
है । यदि उपपत्ति न वताई जा सकेतो पुषरूषके मोक्ष रूप इष 
हेतु की सिद्धि नहीं होगी । इतना ही नहीं, परन्तु कर्मफल के 
व्यवस्थामें कुच भी हतु न होने से उसमें श्रग्यवस्थां हो जायगी । 


वदोषिकों के मत में भी जब एक श्रात्माके साथ मन का 
संयोग होता है उस समय श्रन्य आात्माभ्रों के साथ भी उसका 
सम्बन्ध भ्रवश्य होगा; क्योकि ( संयोग के लिये ) सामीप्य भ्रादि 
हेतु सामान्य ही हं भ्रौर हेतु सामान्य होने से कार्यं भी समान 
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ही होगे । इसलिये एक भ्रात्मा के साथ सुख दुःख का संबंध 
प्रात्र होने से सव प्रात्माश्नों में समान सुख दुःख का संयोग 
होगा ॥ ५० ॥ | 

ग्रह से उसकी व्यवस्था नहीं हो सकेगी, यह्‌ सूत्रकार भ्रागे 
कहते टै- 


अहष्टानियमात्‌ ॥ ५१ ॥ 


अदृष्ठानियसात्‌ भ्रष्ट का कोई नियम न होने से [ कर्म- 
फल को उससे व्यवस्था नहीं वन सकती | । 

ग्रात्मा श्रनेक ह, वे ्राकाडश के समान स्वं व्यापक हैँ म्रौर 
उनकी संनिधि प्रत्येक रीर के लिये बाहुर्‌ से भ्रौर भीतरसे 
समान है । एेसी भ्रवस्थामें जीव हरीर, मन ओर वारी से 
धर्म श्रधर्म रूप श्रदरघ्र संपादन करता है ८ यह्‌ साख्य श्मौर वैशे- 
पक्र दोनो का मतै) । भ्रव साख्यों के मत में वहु श्रृ 
भ्रात्मामे न रहकर प्रधानहीमे रहता दै श्रौर प्रधान सव 
ग्रात्माभ्रो को एकं समान होने से, प्रत्येक जीव को सुख दु.ख 
केजो भिन्न र भागदहोते हं, उनकी व्यवस्था उस श्रहष्ठसे नहीं 
वन सकत । वेशेषिकों के मत में भी पहिले कहा है वैसे ही, 
ग्रात्मा श्रौर मन का संयोग सर्वत्र समान है, इसलिये उसमे भी 
अ्रमुक श्रात्मा का भ्रमुक श्रहष्ठ है, एेसा नियम होने के लिये कोई 
भीकारणन होने से ्रष्के लिये वही दोष यहां पर प्राप्र 
होता है ॥ ५१॥ 


यदि कोई कहे कि मने यह फल प्राप्न किया, इसका भै परि- 
हार करूंगा, प्रयत्नपूरवक मै एेसा कल्गा, एसे विचार करने की ` 
प्रत्येक भ्रातमा कौ प्रवृत्ति होती है ओ्रौर इन विचार श्रादिसे 
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ग्रहघ्र श्रौर भ्रात्मा के स्वस्वामीभाव संवंव का नियमन दोगाः 
तो एसा कहना ठीक नहीं है, यह्‌ सूत्रकार श्रागे कहते है- 


अभिसंध्यादिष्वपि चंवस्‌ ॥ ५२ ॥। 
च भ्रौर अभिसंध्यादिषु विचार भ्रादि के सम्बन्धमें अपि, 
भी एवम्‌ एेसादहीरै({ यानो वही दोषप्राप्र होतादै | 


ग्राठ्मा भ्रौर मन के संयोगसे विचार श्रादि होते टै। यह्‌ 
संयोग सव भ्रात्माश्नो के साथ समान होने से सव श्रात्माग्रों 
का सामीप्य प्रादि होतेहुए हीये विचार श्रादि किये जाते, 
इसलिये ये विचार भ्रादि भी ्रहष् की व्यवस्था कै कारण 
एेसा नहीं कह सकते । भ्र्थात्‌ पूवं कथित दोप यहां भी प्राप्न 
होता है ॥ ५२॥ 

प्रदेशादिति चेन्नान्त्भावात्‌ ॥ ५३ ॥ 

प्रदेशात्‌ [ रारीरमे स्थित भ्रात्मा का प्रदेश होमे से 
[ कर्मफल कौ व्यवस्था वनेगो | इति एेसा चेत्‌ [ यदि कटो |] 
तो अन्तवत्‌ | सव भ्रात्माभ्रोंकासवशरीरोंमे ) म्रन्तर्भाव 
होनेसे न { कर्मफल को ] व्यवस्था वन नहीं सकेगी । 


भ्रव कोई कटे कि यद्यपि श्रात्मा सर्वं व्यापक टै तो भी 
उसका शरीर में रहे हृए मन से संयोग होता है मरौर वह संयोग 
दारीर से मर्यादित हृए भ्रात्माके प्रदेश हीमे होता हैः इसलिये 
मर्यादित प्रदेश से विचार ्रादि को, सुख दुःख की श्रोर श्रृषट 
की व्यवस्था वन जायगी तो वह ठोक नहीं है; क्योकि, उनक्रा 
` श्रन्तभवि है । सव भ्रात्मा एकसे सर्वं व्यापक होने से उन सवका 
सव. शरीरो में श्रन्तभवि होता है । इसलिये, शरीर से मर्यादितहृएः 
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ग्रात्मा का एक प्रदेदा है, एेसा वेशेपिक नहीं मान सक्ते । श्रौर 
यदि श्रात्माके इस प्रदेशा को कल्पना कर भी लें, तो श्रात्मा. 
प्रदेशरहित होने से उसका प्रदेश भौ काल्पनिक ही रहेगा भ्रौर 
यह्‌ काल्पनिक प्रदेश सच्चे काये का नियमन नहीं कर सकेगा । 
दारीर भी सव श्रात्माश्नो के संनिधिमं ही उत्पन्न होता है, इस- . 
लिये इसी श्रात्माका यह्‌ दारीर दै श्रन्य का नहीं एेसा उस 
दारीर के संवंघ मे निदचय नहीं हो सकेगा । 

ग्रात्माके विरिप्र प्रकारके प्रदेश होतेर्दै एस मानले 
तो भी समान सुखदुःख का उपभोग करनेवाले दो भ्रात्मा 
एक्रही दारीरसे उसका उपभोग कर सकगे; क्योकि, दोनों 
ग्रात्मा काम्रहप्रभी एकदही प्रदेदा पर रह सकेगा। जसे, 
देवदत्त ने जिस प्रदेशमे सुखदुःख का भ्रनुभव किया उस प्रदेय 
से देवदत्त का दरीरदूरहौ जाय ग्रौर यज्ञदत्तका शरोर उस 
प्रदेशमे भ्राजाय तो उसको भी देवदत्त के समान ही सुखदुःख 
का श्रनुभव होता दै एेसा देखने में भ्राता है । श्रव यदि देवदत्त 
ग्रौर यज्ञदत्त इन दोनों का श्र एक ही प्रदेदा मे नहों रहता 
हो तो उपर लिखी हई वात वनती नहीं । 

ग्रपरच, भ्रात्माका प्रदेश होता टै, एसा मानने वालोंके 
मत में स्वर्गं भ्रादि का उपभोग भी नहीं बनेगा, क्योकि ब्राह्मण 
ग्रादिके शारीरो में भ्रट उत्पन्न होतादै मौर स्वगे भ्रादिका 
भोग भ्रन्य प्रदेश ही में वन सकता है । 

यदि भ्रात्मा ्रनेक रहै, तोवे सर्वव्यापक नहीं हो सकते, 
क्योकि एेसा कीं दघ्रान्त नहीं मिलता । जो बहुत हों श्रौर सव 
एक ही स्थानमेहोंपेे कौन पदार्थं दहै कहो! यदि कहो कि 
रूपश्रादि पदरथ एेसेहीर्है, तो वहु ठीक नहीं, क्योकि रूप 
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भ्रादिभो धर्मीरूपसेएकही दहै रौर उनके लक्षणों से भिन्नता 
भी हे) परन्तु बहुत श्रात्माश्रों के लक्षणों से भिद्रता नहीं दै। 
्रन्त्यविरोेष से ( यदि श्रात्मा भिन्नरदहै, तो उनको भिन्नर 
रखने वाला कुं विरि घर्मं प्रत्येक श्रात्मा में होना चाहिये, 
इस कल्पित ध्म ही को भ्रन्त्यविशोष कहते हैँ ) मेद वन सकता 
है एेसा कहो तो वह ठोक नहीं है; क्योकि एेसा मानेतोभेदकी 
कल्पना से श्रन््यविरोष की सिद्धि श्रौर श्रन्त्यविेषप कौ कल्पना 
से भेद की सिद्धि, इस प्रकार श्रन्योन्याश्रय दोषकी प्राप्ति होती 
है । ब्रह्म प्रतिपादको के मत मेंश्राकाश्ग्रादि पदार्थं भी सर्व- 
व्यापक सिद्ध नहीं होते; क्योकि श्राकाश श्रादि पदार्थं कार्यरहै, 
पेसावे मानते! भ्र्थात्‌ श्रात्मा एकदै, यही मत सर्वं दोष- 
रहित है, एेसा सिद्ध हभ्रा । 


ति श्रो ब्रह्यसूत्र के दाकर भाष्य भाषानुवाद के 
द्वितीय अ्रघ्याय का तृतीय पाद 
समाप्त टश्रा । 
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हितीय अध्याय, चौथा पाद्‌ । 
१ प्राणोत्पत्ति अधिकरण । सू० १-४ 
तथा प्राणाः) १॥ 
तथा इसो प्रकार प्राणाः प्राण [ उत्पन्न होते हैँ ]। 


भ्राकाश श्रादि की उत्पत्ति के सम्बन्ध मेश्रूतिकाजो 
परस्पर विरोध था उसका तोसरे पाद में परिहार किया । भ्रव 
इस पादमं प्राण की उत्पत्ति के सम्बन्ध मे श्रुति मेंजो भ्रापस 
मे विरोव टै, उसका सूत्रकार परिहार करते है । 


पहिले "तत्ते जोऽघ्रजत' [ छां° ६।२।३ ] ( उसने तेज उत्पन्न 
करिया ) "तस्माद्रा एतस्मादात्मन श्राकाश्ः संभुतः' [ तत्ति° 
२।१।१ ] (पसे उसश्रात्माहीसे भ्राकाश उत्पन्न हुप्रा ), श्रादि 
शरुतियों के उत्पत्ति प्रकरणम प्राणों की उत्पत्ति नदींदी गई 
है । कहीं कटीं तो प्राणों की उत्पत्ति होती ही नहीं, एेसा कथन 
मिलता है, जपे, *श्रसद्वा इदमग्र भ्रासीत्‌' [ ते° २।७ |; (तदाहुः 
क्रि तदसदासीदित्युषयो वाव तेऽगेऽसदासीत्‌ । तदाहुः के ते 
ऋषय इति प्राणा वाव ऋषयः ॥' ( यह जगत्‌ पहिले श्रसत्‌ ही 
था । भ्रागे पूछते है--वह असत्‌ क्या था? ध है -वे ऋषि ` 
ही पहिले का श्रत्‌ था । प्रन करते हवे _ ऋषि कौन थे? 
कहते दै--प्राणदहीवे चपि थे) । इस श्रुति म जगत्‌ के उत्पत्ति 
के पहिले प्राणों का श्रस्तित्वथा एसा ह टै । परन्तु श्रौर 
स्थानों मे प्राणों की उत्पत्ति का वर्णन पदृते मे आत। है । जसे 
-यथागनेर्ज्वलतः क्षुद्रा विस्फुलिगा वयु रन्स्येवमेवतस्मादात्मनः 


७. 
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सव प्राणाः" [ बृ ° २।१।२० ] ( जसे जलते हृए भ्रग्िनि से छोटी 
छोटी चिनगारियां उठ्तो हैँ, वस ही इस श्रात्मा से सव.प्राण 
उत्पन्न होति हँ ), "एतस्माज्जायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च । 
[ मुण्ड० २।१।३ ] ( इससे प्राण, मन शओ्रौर सव दद्यां उत्पन्न 
होती ह ), “सप्त प्राणाः प्रभवन्ति तस्मात्‌ ` [[ मु० २।१।८ ] 
(उससे सात प्राण उत्पन्न होते ह) तथा स प्राणमसजत प्राणा- 
च्छदा खं वायुज्यातिरापः पृथिवीद्द्ियं मनोऽच्नम्‌ ।' [ प्र ६।४ |] 
( जिक्षने प्राण उत्पन्न किये, फिर प्राण से श्रद्धा, श्राकाश, 
तायु, तेज, जल, पृथिवी, इन्द्रिय, मन श्रौर श्रन्न उत्पन्न क्रिये ) 
भिन्न भिन्न स्थान की इन भिन्न भिन्न श्रूतियों मे श्रापसमें 
विरोध होने से ग्रौर उसका निद्वय करने के लिये कोई उपाय 
नहीं वताया हुभश्रादहोने सकृद भी निश्चय नहीं होता पेसी 
स्थिति प्राप्त होती है । म्रथवा उत्पत्ति के पहिले प्राणों का श्रस्तित्व 
होने से उनके उत्पत्ति की श्रुति गौण है, यही मानना पड़ता है] 
इस पूवेपक्ष का उत्तर (तथा प्राणः" इस सूत्रसे देते हँ । 
शंका-इस सूत्र मे तथा' प्र्थात्‌ “इसो प्रकारः ये शब्द 
क्यों कहे ? क्योकि जिसको उपमा दी जाय एेपा कोई प्रकरण 
श्रभो प्रारम्भ नहीं हुश्रा । भ्रात्मा सर्वगत श्रौर नाना है, एेसा 
मानने वालों के पक्ष में दूषण देने का प्रकरणा पूर्व पाद के ्रन्त 
मे श्राया है, वहु साह्य के श्रभाव से उपमा के योग्य नहीं दै । 
साहद्य हो तव ही उसकी उपमा दी जा सकती है; जेसे, 
जेसा सिह दै वस्षा बलवर्मां दै। यदि प्रघ की समानता 
वताने के लिये यानी अहृष्ट सब प्रात्माश्नों की संनिधि में उत्पन्न 
हीता है, इसलिये इस भ्रात्मा का यह श्रह् है एेसा नियम नहीं 
-बन सक्ता, वेसे ही प्राण भी भ्रमु श्रात्माके हैँ एेसाप्राणोंके 
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लिये भी प्रत्येक भ्रात्मा के सम्बन्ध में नियम नहीं वन सक्ता, 
एेसी समानता का प्रतिपादन करने के लिये तथाः इस प्रकार 
राब्द का प्रयोग है णेता यदि कटो तो उसका उत्तर यह है कि, 
पहिले शरीर का नियम नहीं हो सकता एेसा कहा है उसीसे 
इसका भी उत्तर हो जाता है । भ्र्थात्‌ उसको यहां फिर से कहने 
से पुनरुक्ति होगी ! इसी प्रकार प्राणों को जीव कौ उपमा नहीं 
दी जा सकती, क्योकि इससे सिद्धान्त दही में विरोध भ्राता दहै। 
जीव की उत्पत्ति नहीं होती एेसा पहिले कह चुके है मरोर यहाँ 
पर प्राणों को उत्पत्ति होती है पेखा प्रतिपादन करना है। इस- 
लिये सूत्र स्थित "तथ" चाब्द श्रसंवद्ध ही सा प्रतीत होता हे। 
समाधान-यह्‌ ठीक नहीं टै । उदाहरण में द्रिये इए उप- 
मान के साथ भी प्राणों का सम्बन्ध वतायाजा सकता हे । यहां 
प्राणों का उत्पत्ति वताने वाले सव वाक्य उदाहरण रूप है; 
जेते, "एतस्मादात्मनः सवं प्राणाः स्वेलोकाः सवे देवाः सर्वाणि 
भूतानि व्युच्चरंति ।' | बर०२।१।२० ](इस्रात्मा से सब 
प्राण सव लोक, सव देव तथा सव भूत उत्पन्न होते है) 
इत्यादि । यर्हाँ पर जेते लोक श्रादि परब्रह्म से उत्पन्न होते हे, 
वसे प्राण भी उत्पन्न होते दै पसा भ्र्थं है। वसे ही, 
'एतस्माञ्जायते प्राणो मनः सर्वेन्ियाणि च खं वायुर्ज्योतिरापः 
पृथिवी विश्चस्य धारिणी ।' [ मुण्ड० २।१।३] (इससे 
प्राण, मन भौर सव इन्द्रियां तथा श्राकाश, वायु, तेज, जल 
प्रौर सवकोधारण करने वाली प्रथिवी उत्पन्न होती) 
द्त्यादि वाक्यों मे भी श्राकाश् श्रादि के समान प्राणोंकी 
उत्पत्ति होती टै एेसा जानना चाहिये । श्रथवा पानव्यापच्च 
तद्त्‌ [ जै° श्र ०३।४। १५] ( सोममाशन करते हए कोई 
विकार होजाय तो वैसे ही समना. चाहिये ) एसे स्थानों में 
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दूर के उपमान के साथ भी संवंध मिलाया जातादहै। जंसे पूवं 
पादके श्रारम्भही में कथन किये हृए श्राकाञ्च श्रांदि परत्रह्य के 
विकारर्हैपएेसा प्राप्न हश्ना दै, वसे ही प्राण भी परब्रह्मके 
विकार हैँ ठेसा श्रथ लगाना चाहिये | प्राण के विकार ( कार्य) 
होनेमेक्याप्रमाण है एेसा पदो तो, श्रृति दही उसके लिये 
प्रमाण है श्रुति मे प्राणों की उत्पत्तिही कहीं कहीं नहीं लिखी 
है इसलिये प्राणों को उत्पत्ति नहीं होतीेसाजो कहादटै सो 
श्रयुक्त है, क्थोकि श्रन्य स्थानम प्राणों की उत्पत्ति का कथन 
है । एक श्रुति मे कहीं पर एक वात नहीं कहीं हो इसमे वही 
वात भ्रत्यत्र श्रुति मे कथन कौ गई हो उसका निवारण नहींहो 
सकता । इसलिये श्रुति का प्रमाण दोनों के लिये समान होने से 
श्राकाड श्रादि के समान प्राण भी उत्पन्न होते है; एेसा टीकर 
ही कहा है 1 १॥ 


गौण्यसंभवात्‌ ॥ २॥ 


गौण्यसभवात्‌ [ प्राणों की उत्पत्ति वताने वाली श्रति 
की | गौणता श्रसंभव होनेसे | प्राण उत्पन्न होते है यही 
सिद्ध होता है] । 
पहिले ( पूर्वपक्षमे ) कटा था कि उत्पत्ति के पूर्वं प्राणों 
के भ्रस्तित्व का श्रुतिप्रमाण होने से प्राणों कौ उत्पत्ति वताने 
वालो श्रुति गौण है, उसके उत्तर मे सूत्रकार कहते कि 
गौणता श्रसंभव होनेसे [ प्रार्णो को उत्पत्ति ही सिद्ध होती 
है | । गौण्यसंभव' का प्र्थदहै कि गौण श्रुति का होना भ्रसंभव 
है । प्राणों की उत्पत्ति बताने वालो श्रुति गौण नहीं हो सकती, 
क्योकि एेसा मानने से परतिज्ञाकौ हानि हो जाती है । "कस्मिन्नु 
भगवो विज्ञाते स्वमिदं विज्ञातं भवति । [ य॒ण्ड० १।१।३। 
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( हे भगवत्‌, किस वस्तु काज्ञान होने से इन सव पदार्थोका 
ज्ञान होता है), इस श्रतिमे एक के ज्ञान से सवका ज्ञान होता 
हे, एेसी प्रतिज्ञा करके उस प्रतिज्ञा को सिद्ध करने के लिये श्रि 

ती है कि 'एतस्माङ्ञायतेप्राणः' [ युण्ड० २।१।३ | (इससे 
प्राण उत्पन्न होता है) इत्यादि । यह्‌ प्रतिज्ञा प्राण श्रादि सव 
जगन्‌ ब्रह्य का कार्यदट एेसा माने तव ही सिद्ध होती है, क्योकि 
उपादान कारण से भिन्न कोई कार्यं नहीं होता 1 परन्तु प्राणों 
के उत्पत्ति की श्रुति गौण मानने से प्रतिज्ञाकीही हानि होती 
है! श्रागे श्वति प्रतिज्ञा का इस प्रकार उपसंहार करती है कि- 
पुरुप एवेदं विद्वं कर्म तपो ब्रह्म परामृतम्‌ [ मुण्ड २।१।१० | 
(क्म भ्रौर तप यह्‌ सव पुरूपटही टै, यह्‌ सव परम च्नमृत ब्रह्य 
ही दै), श्रहोवेदं विश्वमिदं विम्‌" [ मण्ड० २।२.११ | (ब्रह्य 
ही सध विद्व है श्रौर वही सवसे श्चेष्रुदै)। इसी प्रकार 
श्राठ्मनो वा श्रे दर्शनेन श्रवरोन मत्या विज्ञानेनेदं सवं विदितम्‌ 
[ व° २।४।५] (श्रे, म्रात्मा के दर्हान से, श्रवण से, चितवन से 
ग्रौर ज्ञान से इस सवका ज्ञान होता है) एेसी श्रुतियों में यही 
प्रतिज्ञा की गई है एेसे समना चाहिय । 


ंका-फिर उत्पत्ति के पहिल प्राणों का भ्रस्तित्व श्रति 
मे क्यों कहादटे? 


समाधान-श्रुतिनेनजो प्राणों का श्रस्तित्व कहा है, वहु 
मूल कारण रूप से नहीं कहा टै, क्योकि, श्रप्राणोह्यमनाः शुभ्रो 
ह्यक्षरात्परतः परः 1 [ मण्ड० २।१।२ ] ( श्रात्मा प्राण रहित, 
मनरहित बुद्ध प्रौर श्वे श्रक्षरसे भी पर है); इस श्रुतिमे मूल 
कारण प्राणादि सव विशेष धर्मो से रहित है, एेसा कहागया है । 
इस॒लिपे उत्पत्ति के पहिले प्राणों का शअ्रस्तित्व कहा है वह्‌ 
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भ्रवान्तर कारणरूप से है, यानी प्राणोंकेजो विकार हैँ उनकी 
श्रपेक्षा से यह्‌ कथन है, एेसा समभना चाहिये; क्योकि, ग्यक्त 
नामखूपोकीजो भ्रनेक श्रवस्थाए है उनमें भी कार्यकारण 
भाव होता है, यह बात श्रृति भ्रौर स्मृतिमें भी प्रसिद्धदहै) 

पहिले, वियदधिकरण मे [ त्र° सू० २।३।३ } शगौण्य 
संभवात्‌" यही सूत्रभ्रायादै। वह्‌ पूर्वपक्ष मे होने से श्राकाश्च 
की उत्पत्ति प्रतिपादन करने वाली श्रति गौण है क्योकि ्राकाड 
को उत्पत्ति नहीं संभवती, एेसा उसका व्याख्यान किया गया 
श्रोर प्रतिज्ञा हानि का हेतु बताकर सिद्धांत का प्रतिपादन किया; 
परन्तु यहां पर वही सूत्र सिद्धांत का प्रतिपादक होने से प्राणों 
को उत्पत्ति प्रतिपादन करने वाल श्रृति गौण होना भ्रसंभव है, 
एसा उसका व्याख्यान किया गयादै। जो लोग पूर्वं सूत्रके 
भ्रनुरोघ से यहां भी श्राणों को उत्पत्ति प्रतिपादन करने वाली 
श्रुति गौण है, क्योकि प्राणों की उत्पत्ति नहीं संभवती" एेसा 
जव इस सूत्र का व्याख्यान करते है तव इसमे प्रतिज्ञा की हानिं 
होती है, इस बात का वे विचार नहीं रखते ॥ २॥ 


तत्प्राक्श्रुतेश्च ३ ॥ 


च श्रोर तत्‌ वह [ उत्पत्तिवाचक पद } भ्राकश्च्‌ तेः श्रुति 
मे पहिले भ्राता है इसलिये भी [ प्राण उत्पन्न होते ह यही सिद्ध 
होता है | । 

भ्राकाड श्रादि के समान प्राणों को भी उत्पत्ति होती है, 
एेसा कहने वाली श्रुति इसलिये मुख्य है कि !जायते' यानी 
उत्पन्न होता है, यह उत्पत्तिवाचक पद पहिले प्राणों के संवंध 
हीमेश्चुति मेंभ्राताहे श्रौर भ्रागे उसीका भ्राकाश भ्रादिके 
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साथ संवंव होता दै । भ्राकाश श्रादि की उत्पत्ति मख्य है" यह 
पहिले ही स्थापित कर चुके है, इसलिये वेसे ही प्राणों की 
उत्पत्ति भी मुख्य है एेसा ही मानना पड़ेगा । क्योकि, एक हीं 
प्रकरणे, एक ही वाक्यमे, एक ही वार उच्चारण कयि हए 
दाब्दं का ्रनेक शब्दोंसेसंवंध हश्राहोतो उस शब्दका र्थ 
कहीं मुख्य है श्रौर कहीं गौण टै एेसा सान नहीं सकते । एसा 
मानने से वरूप्यदोष की प्राप्निहोती दहै। वसे ही, स प्राणम- 
सृजत प्राणाच्छुद्धाम्‌" [ प्रदन० ६।४ | ( उसने प्राण उत्पन्न 
क्रिया भ्रौरप्राणसे श्रद्धा उत्पन्न कौ), इस श्रति में “म्रस॒जत 
यानो "उत्पन्न किया" यह्‌ पद पराण के संवंधसे प्रयीजित कियां 
है श्रौर उसीको उत्पन्न होनेवाली श्रद्धा रादि से संबंधित क्रियां 
गया हे । जहां स्नाने श्राय हुए उत्पत्तिवाचक शब्दका पहिले उत्पत्ति 
वाचक शब्द के साथ संबंध होता है वहां भी यही न्याय है। जेसे, 
“सर्वाणिभूतानि व्युच्चरन्ति" | व° २।१।२० `] ( सव भूत उत्पन्न 
होते हँ), इस प्रकार श्रुति के भ्रन्तमें श्राया हृश्रा ्युञ्चरन्ति 
यानी उत्पन्न होते है यह पद पूवे मे प्राये हए प्राण॒ श्रादि 
के साथ भी संवधित हं।॥३॥ 
तत्पूवेकत्वाद्राचः ॥ ४ ॥ 

वाचः वाणी तत्पु्वंकत्वात्‌ उन ( भरतो ) से पहिले उत्पन्न 
होती है [ एसा श्रुति कहती है ] इसलिये [ प्राण उत्पन्न होते 
है, यह सिद्ध होता है ' | २ 

यद्यपि तत्तेजोऽसृजत" [ छां ° ६।२।३ | ( उसने तेज उत्पन्न 
क्रिया ) इसः श्रुति के प्रकरण में प्राणोंकी उत्पत्ति का 
कथन नहीं है, ` वयोकि -उस श्रुति मे तेज" जल प्रौर पृथ्वी 
इन तीन ही शरुतो की -उलपक्ति कहौ दैः तो. भी, ज्ह्य रूप 


किक 
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चि नि भोजिते पि जि भोजि जि क पि पि" त जि पो जि 


कारण से उत्पनन हुए तेज, जल श्रौर पृथ्वी इन तीन श्रूतोही 
से क्रमशः वाणी, प्राण श्रौर मनये तीन पदार्थं उत्पन्न होते टै; 
एसा श्रति मे ही भ्रगे कहा भ्रौर इन ( तेज, जल, पृथ्वी 
तथा वारी, प्राण श्रौर मन) मे समानतादहोने सप्राण ब्रह्य 
ही से उत्पन्न हाते टै, एेसा ही सिद्धदहोतादैभ्रौर इसी प्रकरण 
मे वाणी, प्राण भ्रौर मनये तेज, जल भ्रौर पृथ्वी से उत्पन्न 
होते है, एेसा कहा टै; जसे, “श्रलनमयं हि सोम्य मन घ्रापोमयः 
प्राणस्तेजोमयी वाक्‌" [ छां° ६।५।४ | ( हे सोस्य, मन भ्रनन- 
मय रहै, प्राण उदकमयदहैश्रौर वाणी तेजोमय) यहां परं 
यदि ये ( मन, प्राण रौर वाक्‌ ) ग्रन्नादिमय रेस युख्यरूप 
से माना जाय तव ही उनकी उत्पत्ति ब्रह्मसे है एेसा षिद्ध होता 
है । यद्यपि यह्‌ ( यानी मन भ्रादि के भ्रन्नमय वताने वाला 
श्रुतिक्रथन ) गौण माना जाय तो भी मन भ्रादि ब्रह्मं के कार्यं 
है इस वात का विस्तार करनेके लियेदही श्रुतिने मन भ्रादि 
श्रनन भ्रादि मय दहै एसा कहा है, एेसा प्रतीत होता दै । क्याकि, 
जहां ब्रह्म से उत्पन्न हृए नाम रूपों की व्यक्तता का वणन दहै 
उसी प्रकरण में इसका वर्णन है । इसके प्रतिरिक्त, इस प्रकरणं 
मे थयेना्नुतं श्रुतं भवति" [ छां ° ६।१।३ । (जिससे न सुना हुभ्रा 
सुना जाता है ) इस प्रकार उपक्रम करके ेतदात्म्थमिदं सर्वम्‌ 
[ छां° ६।८!७ ] ( यह्‌ सव यह भ्रात्मा हीट), एेप्ताभ्रृतिने 
उपसंहार किया है श्रौर यह बात भ्रन्य श्रुतियोमे भी प्रसिद्धदहै, 
इसलिये भी प्राण ब्रह्य का कार्य है, यह्‌ वात सिद्ध होती है । 


२ सप्तगति श्रधिकरण । सू° ५-६ 
सप्त गतेविशेषितत्वाच्च ॥ ५॥ 


सप्त [ प्राण ] सात दै; गतेः क्योकि, [ श्रुति से इतने हो 
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का] ज्ञान होतादहै च ओ्रौर [श्रृति में उस भ्र्थं के] विशेषत्वात्‌ 


विदोषण भी दिये हए हं । 
प्राणों की उत्प्तिकेवारेमें श्वत्िमें जो परस्पर विरोव 
था उसका परिहार हभ्रा | भ्रव उनकी संख्याके विषयमे जो 
विरोध दीखता दै उसका निराकरण करते टँ । इनमे जो मुख 
प्राण दै, उसके लिये श्रागे कहग; यहाँ तो इतर प्राण कितने 
हँ इसका निदचय करते है । श्रति में विरोधी कथन भिलनेसे 
संशय उत्पन्न होता है । कहीं सात प्राणों का कथन है; जसे, 
“सन्न प्राणाः प्रभवन्ति तस्मात्‌" [ मुण्ड २।१।८ ] ( उससे सातं 
प्राण उष्यन्न होते ह), कीं म्राठ प्राण प्रहरूप से कटे दै. जसे, 
ग्रएठग्रहा म्रप्ठावतिग्रहाः [ ब्रु° ३।२।१ ] (श्राठ प्रहरे मरौर भ्राठ 
उपग्रह्‌ हैँ) कहीं नौ, जसे, सप्र वं शीर्षण्याः प्राणा द्वावञ्चौ' 
| तं० सं० ५।१।५।१ | ( मस्तकमें सात प्राण ह श्रौर नीचे 
दो), तो कहीं दस का कथन है; जसे नव वे पुरुषे प्राणा नाभिः 
दशमीः [ तं० सं० ७।५। ६२] (पृरुषमेनौ प्राण मरौर 
दशवीं नाभि), कहीं एकादश, जते, दरोमे पुरुषे प्राणा म्रात्म 
कादशः' [ वरृ० ३।६। | ( पुरुषमे दश प्राण रह श्रौर ग्यारहवां 
ग्रात्माहै) तो कहीं द्वाद प्राणों का निदश है, जसे, "स्वेषां 
स्पर्शानां त्वगेकायनम्‌" [ब° २।४।११ ] (सव स्पर्चो का त्वचा ही 
एक स्थान है), तो कहीं तेरह प्राण भी कट है, जसे, “चक्षुख्च द्रष्व्यं 
च [ वृ ४।८ ] ( चक्षरिच्िय श्रौर देखने के योग्य ) इत्यादि । 
इन श्रतियों मे इस प्रकार प्राणो को संख्या के विषय मे परस्पर 
विरोघी कथन है। 

पूर्वपक्ष -इससे सिद्ध क्या हुम्ना ? यही सिद्ध दहुम्राकि प्राण 
सात है, क्योकि श्र॒तिसे यही विदित होता दै सप्त प्राणाः 
प्रभवन्ति तस्मात्‌" [ मुण्ड २।१।८ | ( उससे सात प्राण उत्पन्नः 
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हए ) इस प्रकार की श्रुतियों से प्राण सात हीदँ एेसा वोष 
होता है । 'सप्तवे शोर्षण्याः प्राणाः [ तै सं° ५।१।७१ ] 
{ मस्तक मे सात प्राण हैँ) इस श्रुति मेँप्राणों के लिये (सातः 
यही विशेषण दिया हुभ्रा है। यदि कहोकरि श्राणा यगुदाशयां 
निहिताः सप्त सप्त [ मुण्ड० २।१।८ ] ( हृदयरूप गुहा में सात 
सात प्राण स्थापित कयि गये हैँ) इस श्रति में "सातः शब्द 
दुहराया गयादहै, इससे प्राणों की संख्या सात से श्रधिक्‌ दहै 
एेसा प्रतीत होता दै तो यह्‌ दोष नहीं प्राप्र होता, क्योकि पुरुष 


नाना है, इस वात को घ्यान मेंलेते हए उस श्रतिमें (लात 
शाब्द दुहुराया गया है । प्रत्येक पुरुष के सात सात प्राण होते रहँ 


यह्‌ उस श्रुति का भ्रभिप्राय टै । वे तततव से भिन्न हैँ यानी भिन्न 
प्रकारके प्राणों कोसातजोडियांहं एेसाउसे दृहराने का स्रभिप्राय 
नहीं है । यदि पृदधोकि प्राणों की श्राठ नौ श्रादिसंख्या भी वताई 
गई है, फिरवे सात ही कसे हो सकते रँ? तो कहते हँ वह ठीक है, 
वेसा ही कहा गया है । परन्तु श्चति में परस्पर विरोध भ्राता दँ 
इसलिये कोई भी एक संख्या तिरिचत करनी पड़गी । श्रव 
(कल्पना करनाहोतो वह्‌ श्रत्प ही की करनी चाहिये" इस 
नियम के श्रनुघार प्राणोंकी संख्या सात ही है एेसा निश्चय 
करना उचित हे । श्रुतिमेंजो श्रन्य संख्या वताई जाती दै वहं 
उन प्राणो की भिन्न भिन्न ब्ृत्तियों का लक्ष्य लेकर हैष 
माना गया हे । 
इस पुर्वपक्ष का उत्तर सूत्रकारदेतेदैकि-- 
हस्तादयस्तु स्थितेऽतो नेवम्‌ ।॥ ६ ॥ 
तु परन्तु हस्तादयः हाथ श्रादि [ भ्रधिक प्राणं | स्थिते 
[ श्रति मे | बताये गये ह अतः इसलिये एवम्‌ एेसी कल्पना न 


नहीं करनी चाहिये । 


भ्र० २ पा०४सू्‌०६ | १०७ 


त ज 9 क 





"हस्तौ वे ग्रहः स कर्मणाऽतिग्रहेण गृहीतो हस्ताभ्यां हि कर्मं 
करोति" [ बहु° ३।२।८ | (हाथ ग्रह है, उसका कमं रूप 
ग्रतिग्रह ने ग्रहण किया है क्योकि, वह्‌ हाथ से क्भं करतादै), 
इत्यादि प्रकार की श्च॒तियों में सातों के भ्रतिरिक्त हाथ भ्रादिं 
श्रोर प्राण हं, एेसा कहा है । प्राणों की संख्या इस प्रकार सात 
से श्रधिक होने से सात की संख्या का उसमे ग्रंतर्भाव हो सकता 
है । वडी श्रौर छोटी संख्या संवंधी विरोध होने पर श्रधिक संख्या 
का ग्रहण करना चाहिये, क्योकि चोटी संख्या का वड़ो संख्या में 
समावेच् होता है, परन्तु छोटी मे बड़ी संख्या का समावेदा नहीं 
होता ¡ इसलिये श्रत्प ही को कल्पना करने के नियम के अ्रनुरोव 
सेखातही प्राण है, एेसा मानना युक्त नहींहै मरौर वड़ी संख्या 
का ग्रहण करनाहोतो वे प्रण ग्यारह ही होने चाहिये। 
'दरोमे पुर्वे प्राणा श्रात्मैकादल.":|[ ब्हु० ३। ६।४ | ( पुरुष 
मे ददाप्राण हैँ श्रौर ग्यारहवां भ्रात्मा है) यह श्रुति उस बात 
को वताती है । यहां पर श्रात्मा शब्दसे भ्रन्तःकरण समना 
चाहिये, क्योकि करणो के प्रकरणमे वह श्रुति श्राईहै। 


यदि कोई कटि कि ग्यारह से श्रधिक वारह श्रौर तेरह ये 
संख्याएँ भी वताई गई हैँ, तो वह्‌ ठीक है, परन्तु ग्यारह कार्यो 
से श्रधिक कार्यं वर्ग है ही नहीं, जिनके लिये श्रधिक साधनों की 
कल्पना की जाय 1 दाब्द, स्पर्श, रूप, रस श्रौर गन्ध इनं पांच 
विषयों के पांच प्रकारके ज्ञान ह, उनके लिये पाच प्रकार कीं 
ज्ञानेन्द्रियां ह । वेसे ही वोलना, ग्रहण करना, विहरण करना, 
व्याग करना भ्रौर भ्रानन्द लेना इस प्रकार कर्मके पांच प्रकार 
है उनके लिये पांच कममंन्दरियां हैँ तथा जिसके सव पदार्थं विषय 
है प्नौर जो तीनों कालों में रहता है एेसा मन इन्द्रियःएक ही है 
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ग्रौर उसकी श्रकेक वृत्तां होती हैँ । भिन्न भिन्न व्रृत्तिके 
कारण मनः, वुद्धि, ग्रहंकार श्रौर चित्त; ये उससे मन्न हों एेसा 
उक्तका निदं क्रिया जाता दै । इसीसे श्रुति मन कौ काम प्रादि 
श्रनेक प्रकार की वृत्तियों का उपक्रम करके "एतत्सर्वं मन एव ।' 
[ बरृ० १।५।३] (यह सव मनदहीदहै) एेसा कहती टै। वसे 
ही मस्तक मे सातदही प्राण रहै, एेसा मानने वालोंको भो चार 
ही प्राण मानने पड़ गे; वर्योकि, वास्तव में प्राण चार ही दै 
केवल स्थान भेदस दो कान, दोभश्रांखें, दो नासिकायें श्रौर एक 
वारी एेसे सात गिने जाते हैँ । श्रव यहां पर, श्रन्य प्राणभी 
इन ही की भिन्न-भिन्न ब्रत्तियां हैँ एेसा नहीं कह सक्ते; क्योकि 
हाथ श्रादि कौ वृत्तियां इनसे श्रव्यन्त विजातीयै । तथा “नव 
वे पुरषे प्राणा नाभिर्दशमी ।* [ त° सं०७।५।१२ | इस 
श्रतिमेदारीरमे दसचद्र्ैः इत श्रभिप्रायदहो से दस प्राणों 
का कथन है; प्राण तत्वके दम भेदै, पपि श्रभिप्राय से यह्‌ 
कथन नहीं है । इसीलिये उस श्रूतिमे नामि दसवीं टै एेसा 
कहा है । नामि नामका कोड्‌ प्राण प्रसिद्ध नहींटै, नाभि यह 
मख्य प्राण का एक स्थान हैः इसीलिये केवल, नाभि दस्षवीं 
है" ठेसाश्र ति ने कहा है । कहीं कहीं कु प्राणों की गणना 
केवल उपासना के लिये की गई है तो कहीं उनके स्वरूप दिखाने 
के लिये । इस प्रकार प्राणों की इयत्ता यानी संख्या श्रत्िमें 


म्रनेक प्रकार से कटी हई होने से वह कहीं पर र किस श्रभिप्राय 
से कही है उसका विवेक कर लेना चाहिये इसलिये, कार्यं वग के 


म्रनुरोध से श्रुति ने प्राणों को एकादश संख्या कटी है भ्रौर वही 
प्रमाण है एेसा सिद्ध होता है। 
इन दो सूत्रों की भ्रन्य तरह से भी योजना हो सकती हे । 
सूत्र ५ वां-प्राण सात ही होने चाहिये; क्योकि भ्रुति मेः 
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सात ही प्राणों की गत्ति यानी उक्रमण कहा है; जसे; 
'तमुकतरामन्तं प्राणोजनूत्तामति प्राणमनूक्रामन्तं सवे प्राणा 
प्रनूक्तामन्ति ।' [ ब्रह ४।४।२)] ८९ वहु यानो जीव जातादै 
तव उसके पीये प्राण जाताहै भ्रौर प्राण के परचात्‌ अरन्य सव 
प्राण जाते हैँ), इस श्रुति में सात ही की गति कही हँ। यदि 
कटो कि यहांतो सर्वं शाब्द पायाजाता है तव सातो की दही 
गति का निश्चय कंसे होतादै, तो कहते हैँ कि वेसा ही उस 
श्रुति में (पहिले) कहा है । चक्षु भ्रादि से लेकर त्वचा पर्यत सात 
ही प्राणो का कथन पहिले म्राया हैग्नौर उन ही का यहां निर्देश 
है । जेते, “ख ॒यत्रेष चाक्षुषः पुरुषः पराडपर्यावरततेऽथारूपज्ञो 
भवति" [ व्रृ०४।४।१|( जहां रेरा यह चक्षुरिद्दियों में 
रहा हश्रा पुरुष पीले लौटता है मरौर फिर उसको यानी जीव को 
रूप का ज्ञान नहीं होता ), "एकी भवति न पश्यतीद्थराहुः" [वृह्‌° 
% । ४।२ | (वह्‌ एको जाता दै, कु भी नहीं देखता, एेसा 
कहते टं ), इत्यादि श्रुतिश्रो मे जो गणनाकी है उससे चक्षुसे 
लेकर त्वचा तक प्राणके सात हीप्रकारकहेटैँ भ्रीर ये सात 
प्रकार ही यहाँ परप्रकरणप्राप्रहै। इस भ्रति के सवं शब्दका 
र्थ प्रकरणा के श्रनुसार ही लेना चाहिये । जसे “सर्वं ब्राह्मणों 
को भोजन करावे" एेसा कहा हो तो जिनको निमत्रित क्रिया हो 
ठेसे प्रकरणप्राप्त ब्राह्मणों का ही "सर्व" शब्द से निर्देश होता दै 
श्रन्य का नहीं, वेसे ही यहांभीजोप्रकरणप्राप्र सात प्राणं है, 
वे ही सर्व" शब्द से निर्दि होते ह, ्रन्य नहीं । यदि कहौ कि 
श्रृति में विज्ञान भ्राठ्वां गिनागयारहै, फिरसातदही की गणना 
कंसे मानी जाय तो कहते है कि यह दोष नहीं है। मन भ्मौर 
विज्ञान इनकी बत्तियां भिन्न भिन्न होने पर भी ये दोनों तत्व से 
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एक ही होनेसे सातदहीकीप्राप्नि होती है। इसलिये प्राण सात 
ही द एेसा प्रतीत होता है। 
इस पुवेपक्ष पर हमारा उत्तर है कि- 
सूत्र ६--“हस्तौ वे ग्रह॒" [ वर० ३।२।८ ] ( हाथ ग्रह्‌ है) 
इत्यादि श्रूतिसे सात कै श्रतिरिक्तश्रन्यप्राण हैँ एेसा प्रतीत 
होता है । ग्रह राब्द का प्रर्थं बन्धन है। क्षेत्रज्ञ इस ग्रहसंज्नक 
बन्धन से वाधा जाता है । यहक्षेत्रज्नएकही शरीर मे वन्धनं 
को प्राप्त होता हो, यह बात नदीं है; क्योकि अरन्य शरीर मेंभी 
वन्वन समान ही है इसलिये यह्‌ श्रह॒ नामकं वन्धन श्रन्य दारीर 
मे भीसचार करता रहता है एेसा कथन है । स्मृति भी यही 
कहती है--पपर्यष्टकेन लिङद्ध न प्राणाद्य न स युज्यते । तेन वद्धस्य 
वे वन्धो मोक्षो मुक्तस्य तेन च ॥' ( प्राणादि रूप पूर्यष्टकसं्ञक 
लिङ्ग से वह युक्त होता है, उससे वद्ध होने से वह वद्ध श्रौर 
मक्त हाने से मुक्त हो जाता दै )। यह स्मृति मोक्ष प्रात्नि के पूर्व 
ग्रह संज्ञयक इस वन्ध से जीव युक्त रहता है एेसा प्रतिपादन 
करती हे । ्राथर्वण श्रुति में “चक्षुश्च द्रष्टव्यं च" [ प्र०४।८ | 
(चक्षुरिन्दरिय भ्रौर देखने योग्य पदार्थ) इत्यादि से इस स्थान पर 
विषय भ्रौर इन्द्रिय वतायेदहश्रौर वहीं उन्हीं के समान हाथ 
श्रादि इन्द्रिय उनके विषयों के साथ वताये है; जेसे, हस्तौ 
चादातव्यं चोपस्थङ्चानन्दयितव्यं च पायुश्च विसजयितन्यं च 
पादौ च गंतव्यं च 1" [ प्र०४।८| ( हाथ श्रौर ग्रहण करने 
के पदार्थ, उपस्थ श्रौर भ्रानन्द करने योग्य पदार्थ, पायु श्नौर 
विसर्जन करने योग्य पदार्थ, पावि श्रौर जाने योग्य स्थान) । 
वसे ही (दशेमे पुरषे प्राणा श्रात्मकादशस्ते यदास्माच्छरीरा- 
न्म्व्यादुत्रामन्त्यथ रोदयन्ति" [ बु०२३।९।४] (पुरुष में 
ये दशप्राण है रौर ग्यारह्वां भ्रात्मा है, वे जव इस मर्त्य शरीर 
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से निकल जाति हँ तव वे सुलाते हैँ ), यह श्वूति भी ग्यारह प्राणों 
काउतक्रमण होता है यह दिखाती है । श्रुति में प्रयोजित सवे शाब्दः 
का प्राणों के साथ सम्बन्ध है। उससे भी सभी प्राणो का बोधं 
होतादहै। प्रकरण के भ्रनुरोव से उसको सात की संख्यामें 
मयदित कर नहीं सकते, क्योकि प्रकरणसे भी दब्दका भ्र्थं 
ग्रधिक्र वलवान्‌ होता है। 'सव ब्राह्यणो को भोजन करावे 
इय वाक्यम भी संसारभर के सव ब्राहयणोका ग्रहण हीं 
ठीक टै, क्योकि "सर्वः शब्दमेंही वह्‌ सामर्थ्यं है" परन्तु सवं 
को भोजन कराना भ्रसंभव होने से निमंत्रितही के भ्र्थं में 
सर्वं दन्दके श्रथ को मर्यादित किया जाता है। परन्तु यहां इस 
प्रकार सर्वं दाव्दके प्र्थं का संकोच करने काकोई प्रयोजन 
नहीं टै । इसलिये यहा पर "सवं" शब्द से सभी प्राणो का ग्रहण 
युक्त है श्रौर सात प्राणोका जो कथने वह्‌ प्राणों का स्वरूप 


वतानेकेलियेरटै, यह्‌ ठीकहीदहै। इससे सिद्ध हुभ्रा किश्नुति 
के दाव्दसे श्रौर प्राणोंके कार्यं उतने हीहोनेसे प्राण ग्यारह 
ही होते दं। 


३ प्राणाणुत्वाधिकरण । 
जणवशर्च ॥ ७॥ 


च ग्रोर अणवः [ प्राण ] श्रण होते रै। 

प्रव प्राणों काही म्रौर स्वभाव प्रागे वर्णन करते ह कि 
ये प्रकृत प्राण श्रणु होते ह एेसा समना चाहिये।ये भ्रणु 
है यानी सूक्ष्म ग्रौर मर्यादित यानी म्नत्प है; परन्तु येपर- 
माणश्रों केसे नहीं हैँ क्योकि इनको वसे मानेतो सव दरीर 
को व्याप्त होक्रर ये कायं करते है" इस वात को सिद्धि नहीं 
होगौ । ये प्राण. सूक्ष्मभीदहैं।ये यदि स्थुल होते तो बिलमेः 








११२ ` ब्रह्य सूत्र 








से साप जसे निकला हृभ्रा दीखतारहै वैसेये भी मरते समय 
पास रहने वालों को निकलते हुए दिखाई देते । वेसेही ये 
पार मर्यादित परिमाणकेदहैं। यदिवे सर्वव्यापक होते तो 
श्रुति मे उनका उक्रमण, गमन श्रौर श्रागमन कहा टै, उसका 
विरोधं होगाभश्रौर (प्राणो कोश्रणुन मनेतो) जीव के 
श्रुत्व की सिद्धि भी नहीं होगी। यदि कहो कि सर्वव्यापक 
होते हुए भी उनका व्यापार दारीरके देशदहीमेहदोतादै तो 
वह ठीक नहीं है, क्योकि उनके व्यापारही से इन्द्रियोंकी 
सिद्धि होती दै। ज्ञान काजो कुटु भी साधन होगा फिर वह 
व्यापारहोयाभ्रौर कुछ, उसोको हम इन्द्रिय कहते टै, वाद 
केवलनामदहीका रहा 1 श्रौर इस प्रकार इन्द्रियोंको व्यापक 
मानना निरर्थक ठै, इसलिये प्राण॒ सूक्ष्म श्रौर परिच्छिन्न टह एेसा 


हम निणप्र करते ह । 
४ प्राणश्चर्रयाधिकरण । 
श्रेष्ठश्च ॥ ८ ॥ 


भरे षुः सुख्य [ प्राण ] च भी [विकारहीदहै,। 

मुख्य प्राण भी श्रौर प्राणो के समान ब्रह्म का विकार दै 
ठेसा यहां विशेष रूप से कहते हं 1 भ्रव सभी प्राण सामान्य रूप 
से ब्रह्य ही से उत्पन्न होते हैएेसा “एतस्माज्जायते प्राणो मनः 
सर्वेन्द्रियाणि चः | मण्ड०२।१।३ | (उससे प्राण 
उत्पन्न होता है श्रौर मन तथा सव इद्द्रिय वर्गं उत्पन्न 
होता है ) इत्यादि श्रुतियों से कहा गया है फिर यहां पर विशेष 
रूप से क्यो कहते हैँ ? इसीलिये किं श्रधिक शंका निवारण हो 
जाय । ब्रह्य का प्रतिपादन करने वाले नासदीय सूक्तम मन्त्र 
श्राता है कि “न मृत्युरासीदमृतं न तहि न राच्या ्रह्ठ प्रासीत्प्र- 
केतः । श्रानीदवातं स्वधया तदेकं तस्माद्धान्यन्न परः किचनास' 
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। ऋ० सं० ८।७। १७ ] (उस समयन मृत्युथान भ्रमृत 
था,न रात या दिन का चिह्र था। वहु एकब्रह्यही वात रहित 
चेटा करता था, उससे भिन्न कृं भी नहीं था ) । इस श्चतिमें 
चेष्ठा करता था एसा कह्ने से प्राणके कर्मका ्रहण होनेसे 
खट के पहिले मानो प्राण था एसा सूचित होता है । इससे कोई 
समभ वठेकि प्राण भ्रजदहै, तोर विचारकोदूर करनेके 
लिये यहां यह्‌ श्रतिदेश ( विहेष रूप से कथन ) किया गया है । 


उत्पत्ति के पूर्वं प्राणां का भ्रस्तित्व था, यहु वात चेघ्रा 
करता था' इस शब्द समह से भी सूचित नदीं होती, क्योकि 
वहं "वात रहित" एेसा भी विेषरा है । भ्रौर “्रप्राणो ह्यमनाः 
रुभ्चः' [ मुण्ड०२।१।२] (वह्‌ प्राण रहित, मन रहित 
ग्रौर युद्ध टै ) इस श्रुति मे मूल कारण प्राण भ्रादि सब्र विरेष 
घर्मोसे रहित है रेस्ा बताया है। इसलिये उत्पत्ति के पहिले 
कारण का श्रस्तित्व वतनेकेलियिही च्चा करता था" एेसा 
शाब्द प्रयोग किया गया है। 


प्राणों कोशेषु कहा गया है, क्योकि श्राणो वाव ज्येष्टश््च 
श्रेष्रश्च ।' [ दां० ५।१।१] (प्राणदही ज्येष् श्रौर श्रषट 
है ) यह श्चूतिका कथन । प्राण ज्येष्ठ इसलिये हैकि वीर्यं 
पचन काल से उसके व्यापारो का श्रारम्भ होतादै। यदि 
उसका व्यापार वहांनदहो तो योनि मे सिचित वीर्यं ही विगड़ 
जायगा श्रथवा गर्भेकीव्ृद्धि हीन होगी; परन्तु, श्रोत्र भ्रादि 
इन्द्रियों के व्यापार कर्णविवर श्रादि स्थान वन जानेपर ही 
पाये जाते दहै, इसलिये उनको च्येष्ठ नहीं कहते 1 न वे दाक्षा- 
मस्त्वहते जीवितुम्‌ [ वृहु० ६।१। १३ ] ( तुमसे रहित 

= | 
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हम जी नहीं सकते ) इस श्रुति से यख्य प्राणो में श्रयिकर गुण दे, 
एेसा प्रतीत होता है, इसलिये वह श्रेष्टे । 
५ वायुक्रियाधिकरण । सू° €-१२ 
न वायुक्रिये एुथगुपदेशात्‌ ॥ ठ ॥ 
वायुक्रिये [ मुख्य प्राण | वायुल्पवाक्रिया ल्पनं नहीं 
है, प्रथक्‌ [ उनक्रा ] ग्रलग उपदेशात्‌ कथन होने से । 


प्रव भ्रागे इस यख्य प्राण॒ का स्वल्प क्या दै इस्तका विचार 
किया जाता हे। 
, पूर्वपक्ष-श्चति प्रमाणसे प्राण वायु ङ्प टं ठेसा विदित 
होता द । श्रुति कहती है य प्राणः स वायुःस एप वाधः पंच- 
विधः प्राणोऽपानो व्यान उदानः समानः [ इसका पूवं भाग 
बृहु० ३1 १। ध्मेंटहै] (जोप्राणदै व्ही वायु हैः वह वागु 
हो प्राण, श्रपान, व्यान, उदान ग्रौर समान, एते पांच प्रकार 
का है । म्रथवा स्नन्य शास्त्रों के ्रभिगप्रायानुसार सव इन्द्रियोंका 
व्यापारदही प्राण है; क्योकि “सामान्यकरणब्रत्तिः प्राणाद्या 
वायवः पञ्च" ( इन्द्रियों कौ सामान्य वृत्ति ही प्राण श्रादि पांच 
वायु दँ ) एेसा च्नन्य शास्त्र कहते हं । 


समाधान- प्राणवायु भी नहीं दै म्नौर इन्द्रियो का व्यापारं 
मो नहीं दै, क्योकि दोनों का श्रलग श्रलग निदेश मिलतादै। 
श्राणा एव ब्रह्मणश्चतुर्थः पादः स वायुना ज्योतिषा भाति च 
तपति चः [ द° ३।१८। ४] (प्राण तब्रह्यका चतुर्थं पादे, 
वहु वायु रूप ज्योति से भास्तारै श्रौर तपतादं) इस श्रुति 
मे प्राणका वायरु से श्रनलग निर्दड कियादै। यदि वह वायुदही 
होता तो वायुका वायु से पृथक्‌ निदेश नहीं हौ सकता ॥; वेसे 
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ही, इन्द्रियो के व्यापारोंका भी पृथक्‌ निर्देश किया गया है। 
वाक्‌ प्रादि इन्द्रियों को गिनाकर श्रुति ने उनके स्थान में पृथक्‌ 
प्राणो को गणंनाकी है; क्योकि व्यापार श्रौर उनका श्राश्चरय 
इनमें भेद नदीं होता ग्रौर यदि इच्ियों का व्यापार ही प्राण 
होता तो उनका ग्रलग्‌ निदं न क्रिया जाता। “एतस्माज्जायते 
प्राणो मनः सवद्दियाणि च । खं वायुः" [ युण्ड०२।१।३ | 
( उससे प्राण मन सव इन्द्रिय तथा श्राकाड, वायु उत्पन्न हए ) 
इत्यादि श्रुतियों म वायु श्रौर इन्दियो से पृथक्‌ एेसा प्राणों का 
उपदेश क्रिया हैँ, उसको भी ग्रहण करना चाहिये । दूसरे, सव 
इन्द्रियों का एक ही व्यापार संभव नहीं; क्योकि एक एक इन्द्रियं 
काश्रलगनव्यापार होता दहै मरौर समुदाय तो कोई व्यापार नहीं 
करता । 

यदि कटो कि पंजरचालन न्याय से एसा वन सकता है यानी 
जसे एक पिजरेमें वेठे हए ग्यारह पक्षी, सव श्रलग म्रलग 
व्यापार करतेहृएभीवे सव मिल के पिजरे को हिलाते ह; 
वेसे ही, एक शरीर में रहने वाले ग्यारह प्राण, प्रत्येकं भ्रपना 
श्रपना प्रथक्‌ व्म्रापार करते हुएवे सव मिलकर आण नामक 
व्यापार करते रहै, तो वह ठोक नहींदहै। उदाहरण मे पक्षियों 
के श्रपने श्रपने प्रथक्‌ व्यापार पिजरा हिलाने के योग्य ही होते ` 
है, इसलिये वे सव मिलकर पिजरा हिलाते हँ यह कहना योग्य 
ही टै; क्योकि श्रनुभववेसाहीदै। परन्तु यहां पर श्रवण श्रादि 
के भिन्न व्यापारो के साथ मिलकर एक प्राण की यानी जीवन 
की क्रिया होती है, एेसा कहना युक्त नहीं है; क्योकि उसके 
लिये कोई प्रमाया नहीं है श्नौर श्रवणादि व्यापार तथा जीवन 
क्रिया दोनों भ्रव्यन्त विजातीय दै । वसे ही, (श्रुतिमें) प्राणों 
कीश्चष्टुता की घोषणा तथा वाक्‌ श्रादि इन्द्रियों की उसी 
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गौरणता, ये वाते प्राण यदि केवल इन्द्रियों की च्रृत्तिरूपहो तो 
संभव नहीं होती । इस्लियि प्राणवायु म्रौर इच्दियों के व्यापार 
से भ्रन्य है, एेसा सिद्ध हु्रा 1 

कोई पूछे कि फिर धयः प्राणः स वायुः" [ वृ०३।१।५] 
(जोप्राण टै वह्‌ वायु) एेसा श्रुति क्यो कहती है? इसका 
उत्तर यह हैकिवायुही जव दारीरमे पाँच प्रकार के वरिदोष 
रूप से श्रवस्थित होता है तव उसको प्राण कहते है; वह नतो 
कोई पृथक्‌ तत्तव है, न केवल वह वायु ही दै। इसलिये इसका 
भेद दिखाने वाली श्रौर भ्रमेद दिखाने वाली एसी दोनों श्र तियो 
मे विरोध नहीं प्राप्न होता ॥ € ॥ 

दांका-इस श्रवस्था मे जीव के समान इस शरीरम प्राण 
को भी स्वतन्त्रता प्राप होती है, क्योकि, वह्‌ श्वष्ठटै ग्रौर वाक्‌ 
भ्रादि इन्द्रिय उससे गौण है, एेसा माना गया टै । वसे ही,श्रूति 
मे प्राण की श्रनेक प्रकार की विभरूतियां वताई गई ह; जसे, 
“सुप्रेषु वागादिषु प्राण एको हि जागति प्राण एको मृत्युनाऽप्रः 
प्राणः संवर्गो वागादीन्संबृड क्त प्राण इतरान्प्राणान्‌ रक्षति 
मातेव पुत्रान्‌ ।' ( वाक्‌ भ्रादि इन्द्रिय सो जाय तव भ्रकेला प्राण॒ 
जागता है मृ्युप्राणहीको लेतादहै, प्राण संहारक टै, वह्‌ 
वाक्‌ भ्रादि का संहार करता हैँ । तथा जसे मां भ्रपने बच्चोंकी 
रक्षा करती है वसा वह भ्रत्य प्राणों की रक्षा करताटै)। 
इससे जीव के समान प्राण को भी स्वातंत्र्य प्राप्रहोतादहै। 

इस दाका का परिहार करते है- 


` ^“ चक्षुरादिवत्तुः-तत्सहशिष्टयादिभ्यः ॥ १० ॥ 
तु परन्तु | प्राण का | तत्सहशिष्टषादिभ्यः उन | चक्षु 
भ्रादि ] के साथ कथन है इत्यादि कारणों से [ रुख्य प्राण] 
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चक्ष्‌ रादिवत्‌ चक्षु ्रादिके समान [ जीवात्मा का साधनदहै, 
एेसा सिद्ध होता ] हे । 

सूत्रस्य (तु" ( परन्तु ) शब्द प्राण को जीव के सहदा स्वा- 
तन्त्य प्रात्ि का निपेध करता हे। जसे, राजा की प्रजा के समान 
चक्ष श्रादि जीवात्माके क्तत्व मरौर भोक्तृत्व के साधन हं; 
वे स्वतन्त्र नहीं रहै; वसे हीः मख्य प्राण भी राजा के मंत्री कै 
समान जीवात्मा के सव काम करता होने से वहु उसका साधन 
ही टै, स्वतन्त्र नहीं है । क्यों ? उसका उनके साथ ही निदड 
कियागया है इत्यादि कारणों से यही विदित होता दहै। 
( ददिग्य । मे) प्राण केसंवादमेंप्राणका उन्हीं 
के यानी चक्ष श्रादिके साथ ही कथन कियाद । बृहत्साम भ्रौर 
रथंतर साम" इत्यादि कथन के समान समान धर्मवालों काही 
कथन साथ साथ दहो सकता दै। सूत्रका भ्रादि दाव्द प्राण संहत 
है, श्रचेतन दै इत्यादि कारणों से उसके स्वातंत्र्य का निवारण 
करतादटं।। १०॥ 

दांका-यदि चक्षु श्रादिके समान प्राणभी जीव का एक्‌ 
करणा यानी साचधनदहएेसामनतो रूप भ्रादि के समान उसका 
एक प्रथक्‌ विषय भी मानना पड़गाः क्योकि रूप भ्रादि के देखने 
के व्यापारदही स चक्षु भ्रादि जीवके साधन वनते है । जिनके 
लिये एकादज् प्राणों कोमाना रहै,वे रूप देखना भ्रादि कार्यं 
समूह्‌ ग्यारह ही गिनाये जाते है; परन्तु जिसके लिये वारहुवां 
प्राण माना जाय, एसा बारहवा कार्य समूह्‌ नहीं मिलता । 

इसका उत्तर देते है- 


अकरणत्वाच्च न दोषस्तथाहि दशयति ॥ ११ ॥ 
च श्रौर [ प्राण ] अकरणत्वात्‌ इन्द्रिय न होने से दोषः 








११८ ` ब्रह्मसूत्र 





अ जि अ 


दोप न नहीं प्राप्न होताः; ही क्योकि तथा [ मूख्य प्राण काजो 
कायेहै | वह्‌ दशंवति [श्रति ही ] वताती है । 


प्रथम तो मद्य प्राण का एक स्वतंत्र विषय मानना पड़ेगा, 

यह दोष प्राप्न नहीं होता; क्योकि प्राण इन्द्रिय नहीं टै। चक्षु 
श्रादि के समान विषय के भेदसे प्राण एक करण दै एेसा नहीं 
माना जाता । परन्तु इससे यह वात नहीं कि मुख्य प्राण के 
लिये कोईकार्यहीन हो; क्योकि प्राणके संवाद मंश्र्‌ति 
ग्रन्य प्राणो से न बन सकेएेसा मख्य प्राणका विदेप कार्यं 
बताती है । जसे, श्रय ह प्राणा ब्रहुश्रयसि व्यूदिरे' खां 
५।१।६ ] ( श्रपने में श्रेष्ट कौन दै, इस विषयमे प्राणोंने विवाद 
किया ) एेसा उपक्रम करके "यस्मिन्व उक्ान्ते शरीरं पापिष्रत- 
रमिव हर्यते स वः श्वरः [ दां० ५।१।७ | ( जिसके निकल 
जाने से शरीर भ्रत्यन्त बुरेसेभीवुरा दीखने लगे वहतुममें 
श्रष्रुहै) एसा प्रस्ताव करके वाक्‌ श्रादि प्रत्येक के निकल जाने 
से केवल उसी के व्रापार के श्रतिरिक्त पूर्ववत्‌ जीवन रहता है, 
यह वतताकर जव प्राण निकलने को हुश्रा तव वाक्‌ श्रादि सव 
शिथिल होने लगे, इतना ही नहीं शरीर दूटने का प्रसंग प्राया, 
ठेसा वताकर श्रू ति यही दिखाती है कि रीर श्रौर इन्द्रियों की 
स्थिति प्राण ही पर निर्भर दै। 'तान्वरिष्रुः प्राण उवाचमा 
हमापद्यथाहमेवेतत्पंचधात्मानं प्रविभज्यंतद्राणमवष्टम्य विधा- 
रयामि ।" [ प्र० २।३] ( उनसे श्व॑ष्र प्राण बोला, तुम मोह 
को प्राप्नरमतदहो। मही श्रपने पांच विभाग करके उनसे शरोर 
को श्रवस्थित रखता ह ), यह श्रुति उसी भ्र्थं की वताती है। 


भ्रौर “प्राणोन रक्षन्नवरं कृलायम्‌' [ बहु° ४।३।१२ | ( इस कद्र 
देह कौ वह प्राण से रथ करता है); यह श्रुति चक्ष भ्रादि 


प्र० २पा०४सू० १२ [ ११६ 


त को पि ति पि त त तिः कि ति † पि जि त क आ कि भ कि क ने कदो क, क, न 





सोये हृए हो तव हारीररक्षा इस प्राण से होती है यह वताती है। 
"यस्मात्कस्मादंगात्प्राण उत्क्रामति तदेव तच्छुष्यति ।* [ व° 
१।३।१६ ] ( जिस किसीभ्रगमेसे जव प्राण निकल जाता 
दै. तव वह सूख जाता दै), इस श्रुति मे शरीर का तथा 
इन्द्रियों का पोष प्राण ही से होता है यह वताया है। 
'कस्मिनन्वहमुतकरान्त उकत्रान्तो भविष्यामि कस्मिन्वा प्रतिष्ठिते 
म्रति्रास्यामि।' { प्र०६।३ | (दारीरमे से किसके निकल 
जाने से सुभे निकल जाना पड़ेगा श्रौर किसके रहने से मँ 
रर्हगा ) तथा स प्राणमसृजत [ प्र०६।४]८( उसने प्राण 
उत्पन्न किया ) इनसे श्रुति जीव के उकरान्ति श्रौर शरीरम 
रहने काटेतु प्राण है यह्‌ वताती टै । ११॥ 


पञ्चव्रत्तिमनो वूव्यपदिषश्यते ॥ १२॥ 


[श्र्‌तिमें प्राण को | मनोवत्‌ मन समान पञ्च वृत्तिः 
पाच वृत्ति वाला व्यपदिश्यते कहा हे) 


इसलिये भी मुख्य प्राण का विशेष कार्ये है कि भ्रूतिमें 
“प्राणोऽपानो व्यान उदानः समानः ।` [ बहु १।५।३।] 
( प्रा, श्रपान, व्यान, उदान श्रौर समान ) इस प्रकार उसको 
पाच वृत्ति ( व्यापार) बाला कहा है। यह्‌ वृत्ति की भिन्नता 
कार्यकेभेदसेटहै। प्राण का भ्रागे जाना वृत्ति है श्रौर उच्छवास 
श्रादि उ्तके कार्यं हं । म्रपान का पी जानाव्यापार या वृत्तिदं 
श्रौर निश्वास भ्रादि उसके. कार्य है । व्यान उनके सन्धिमें रहता 
है भ्रौर वीर्ययानी शक्तिके काम उससे होते ह । उदान का उपर 
जाना व्यापार है नौर मू्यु कावहहेतु है। समान सब अंगोमें 
-एकसा रहता है श्रौर प्र्नके रस को शरीर भर मं पर्हुचाता है । इस 


| ब्रह्य सूत्र 
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प्रकार मन के समान प्राण की पांच व्रत्तियां हैँ यानी जसे मन 
की पाच वृत्तिर्या वपे प्राणकीभीदहें। श्रोत्र भ्रादि के द्वारा 
राब्द भ्रादि विषयों के लिये मन की पांच व्ृत्तियां होती ह वे 
प्रसिद्ध है 1 परन्तुश्रति मे काम संकत्प प्रादि जो मन के 
व्यापार कहे है उनका यहां परग्रहुण नहीं किया गया है क्योकि 
वेसा करने से वृत्तियों की संख्या गंच से श्रघिक हयो जायगी । 

शंका-यहां भी श्रोत्र ्रादि की श्रपेक्षान रखने वाली श्रौर 
भूत भविष्य श्रादि को विषय करने वाली श्रौर वृत्ति होती ही 
है, तो इस प्रकार मन को पच से श्रधिक व्रृत्तियां दहो दही 
जाती हं । 

समाघान-यदिपेसाटहैतो (जहां श्रन्य मत का निपेध 
नहीं टै, वहा वह मान्य समभना चाहिये" इस न्याय से योग 
रास्त्र में प्रसिद्ध ध्रमाणा विपर्यय विकत्पनिद्रा स्मृतयः" [ यो° 
सू° १।६| (प्रमाण, विपर्यय विकल्प, निद्रा भ्रौर स्मृति) 
इन वृत्तियों का ग्रहण करना चाहिये । श्रथवा, प्राण की वृत्तियां 
बहुत होती है, इसी निमित्त मन का उदाहरण दिया टै, एेसे 
समभना चाहिये । जीव का प्राण साधनहै यह भी भाव श्रा 
मन के समान पाच वृत्ति वाला है इस पद से निकालनां 
चाहिये ॥ १२॥ 


६श्रष्रारुत्वाधिकरण। 
अणुश्च ॥ १३ ॥ 
च भ्रोर अणः [ मूख्य प्राण | श्रणुदहै। 


इतर प्राणों के समान मृख्य प्राण श्रणु है एेसा जानना 
चाहिये ! परन्तु यहा पर श्रणु का श्रथं सूक्ष्म श्रौर परिच्छेद 
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वाला एेसा है, परमाणु के समान नहीं; क्योकि वह भ्रपनो पांच 
वरृत्तियों से या व्यापारोंसे शरीर भरमेंव्याप्र रहतादहै। प्राण 
सुक्ष्म इसलिये है कि वह्‌ मरते समय पास रहने वालों को शरीरं 
से निकलते हृए दिखाई नहीं देता श्रौर वहं परिच्छिन्न इसलिये 
किश्चत्ति में उसके मरण सपय निकल जने का रौर { श्वास 

प्रश्चाय ल्पसे | गमन श्नौर्‌ श्रागमन का निदशहे। 

यदि कटो कि "रमः प्लुषिणा समो मराकेन समो नागेन 
सम एभिस्त्रिभिलेकैः समोऽनेन सर्वेण ।' [ ब्रृहु० १।३।२२ । 
( वह्‌ यानो प्राण चींटौ के समान, मच्छर के समान, हाथी के 
समान, इन तीनों लोकों के समान तथा सवके समान हं) 
त्यादि प्रकारकीश्रतियोंमें प्राण विभु टै एसा कथन ठै; तो 
उसका उत्तर यह है कि समघ्ि ङ्प श्रधिदेविक एेसे हिरण्यगभ 
के प्राणके भावदहीसे श्रति में प्राण को विभ्रु या व्यापक 
कहा है, भ्रव्यात्मिक् यानी शरीरस्थ प्राण के भाव से नहीं। 
इसके श्रतिरिक्त, श्रति में जो, चींटी के समान है" इत्यादि 
स्प से उसका समानतासे निर्देश वह प्रत्येक के ज्ञरीर में 

हे हए परिच्छित्न प्राण ही को वताता दै । इसलिये यहं दोषः 
नहीं प्राप्त होता ॥ १३॥ 
७ ज्योतिरादययधिकरण । सू° १४-१६ 
ज्योतिरादययधिष्ठानं तु तदामननात्‌ ॥ १४ ॥ 

तु परन्तु [ प्राण | ज्योतिराद्यधिष्ठानं ज्योति श्रादिसे 
श्रधिष्ठित है; तदामननात्‌ क्योकि वेसा श्र॒ति कहती हे । 

ग्रव ये प्रा ्रपने साभर्थ्यही से श्रपने श्रपने कार्यं करते 
है ्रथवा किसी देवता से श्रधिष्टित होकर म्रपने कार्यं करने में 
प्रवृत्त होते है, इसका विचार किया जाता है । 


१२२ | ब्रह सूत्र 
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पूर्वपक्ष श्रपने कार्य करने की राक्ति उनमें होती है, इस- 
लिये वे श्रपनी ही महिमा वा सामर्थ्यंसे कार्य में प्रवृत्त होते है 
ग्रौर यदि एेसा मानि कि देवताश्रों से श्रविष्टिति होकर प्राणोंको 
प्रवृत्ति होती है तो उप्त भ्रविष्ठाता देवताको ही भोक्तृत्व की 
प्राप्चि होगी ्रौर जीव के भोवत्रत्व कालय हो जायना । इस- 
लिये श्रपनी सामर्थ्यही से इनकी प्रवृत्ति होती है । 

इस पूर्वपक्ष का उत्तर शज्योतिराद्ययिष्ठानं तु" इस सूत्र 
सेदेतेहै। 

सूत्र स्थित "तु" यानी परन्तु शब्द से पूर्वपक्च का उत्तर देते 
हैँ ( एेसा सूचित करते हैं )। वाक्‌ श्रादि इन्द्रिय सरट्‌ ज्योति 
भ्रादि से यानी श्रग्नि श्रादि इच्ियों के श्रभिमानी देवताभश्रोंसे 
अ्रविष्ठित हीकर श्रपने कार्यो मे प्रवृत्त होता है, एेी भाष्यकार 
परतिज्ञा करते हैँ । इसका फारण यह वतात्ते हँ कि ्रूत्तिमें 
वेसा प्रतिपादन किया दै। ्रग्निरवग्भत्वा मखं प्राविशत्‌ 
[ एेत० २।४ ] (श्रग्तिने वाक्‌ रूप से प्रवेश किया), इत्यादि 
श्रुति में वेसा ही कथन है । यहाँ श्रग्नि का वाक्‌ रूप होकर 
मुख में प्रवेश करना उसका देवता ल्प से भ्रधिष्ठित होना मान 
कर ही कहा गया है; क्योकि इस देवता सम्बन्ध को छोडकर 
श्रग्निका वाणीसेग्रौर खख से कुं भी अन्य सस्यन्वय नहीं 
दीखता । इसी प्रकार शवायुः प्राणो भ्रत्वा नासिके प्राविशत्‌ 
[ एेत० २।४] ( वायु प्राण रूप होकर नासिका में प्रविष्ट 
ह्श्रा ), इत्यादि श्रुतियों को समना चाहिये । वसे ही अन्यत्र 
भी “वागेव ब्रह्मणश्चतुर्थः पादः सोऽग्निना ज्योतिषा भाति च 
तपति च ।* [ छां ३।१८।३ | (वाणीही ब्रह्य का चतुथ 
पाद है, वह भ्रग्नि रूप ज्योति से प्रकाशती है रौर तपती है) 
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इत्यादि श्रुतियों में वाक्‌ श्रादि के सम्बन्ध मेंश्रम्निका ज्योति 
ख्पसे निर्देश होने से यहीश्रर्थ दृढ़ होतादहै। सवे वाचमेव 
प्रथमामत्यवहत्सा यदा मृल्युमव्यसूच्ययत सोऽग्निरभवत्‌" 
[ व्ृह० १।३। १२] ( उसने यानी प्राणने प्रथम वाणी ही 
को मुक्त किया । जव वह्‌ मृत्यु से-भूठ बोलने के पातक रूप 
मृत्यु से-सूक्त हई तव ्रग्नि रूप हई ) इत्यादि श्रतियो मे वाक्‌ 
अआदिका प्रसिति ग्रादिके भावको प्राप्न होना कहा टै, इससे 
इसी श्रथ का द्योतन होता है। सवत्र भ्रध्यारिमिक श्रौर भ्रधि- 
दैविक व्रिभागसे वाक्‌ भ्रादि श्रौर श्रमिनि श्रादि का निदेश इसी 
सम्बन्ध को लेकर होता है। स्मृति मे भी -'वागध्यात्ममिति 
प्राहु््राहणास्तत्वदशिनः । वक्तव्यमधिभूतं तु वद्िस्तत्राधि- 
दवतम्‌ ।' ( वाणी श्रध्यात्म है, वक्तव्य श्रधिभरूत है भ्रौर वहां 
ग्रगिति श्रधिदवत है, ठेसा तत्त्वदर्शी ब्राह्मण कहते हँ । ) इत्यादि 
कथन से वाक्‌ श्रादि का श्रन्ति श्रादि से अ्रधिष्ठितं होना 
सविस्तार वर्णन किया दहै । पूर्वपक्षी ने कडा है कि इन्द्रिय श्रपनी 
कार्य शक्तिसे युक्त होने से श्रपनी महिमा यानी सामर्थ्य ही से 
वे कार्य में प्रव्रतत होगे; सो युक्त नहीं दै। क्योकि, गाडी भ्रादि 
मे चलने की शक्ति होति हए भी वेल श्रादि से श्रधिष्ठिति होने 
पर ही उसकी प्रवृत्ति देखने में ्नाती है। यद्यपि प्रवर्ति दोनों 
तरहसे वन सकती है तो भी श्रति प्रमाण से देवताभ्रोंसे 
भ्रधिष्ठति ही इन्द्रियों की प्रवृत्ति. होती है, एेसा सूत्रकार निस्चवय 
करते टं ।॥ १४॥ 


रव श्रधिष्ठित होते वाले देवताश्रोंको ही भोक्तृत्व प्राप्न 
होगा भौर जीव भोक्ता नहीं रहेगा ।' इस पूर्वपक्ष के कथन की 
परिहार करते हैँ 
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्राणवता शब्दात्‌ ॥ १५ ॥ 


| प्राणों का ] प्राणवता प्राण वाले से [ सम्बन्ध हैएेसा |] 
शब्दात्‌ श्रुति प्रमाणसे विदित होतादै |। 


यद्यपि प्राणों के भ्रधिष्राता देवतार्हैतोभी इनप्राणोंका 
प्राणवान्‌ से यानी शरीर ग्रौर इन्द्रियों के संघात कास्वरामौ 
जो जीवात्मा दै उसी से सम्बन्ध है एसा श्रत्तिसे जाना जाता 
है । श्रथ यत्रतदाक्राशमनुविषण्णां चक्षुः स चाक्षृषः पुरूषो दर्शनाय 
चक्षुरथ यो वेदेदं जिघ्राणीति स श्रात्मा गन्धाय घ्राणम्‌ । 
[ छां० ८। १२। % | (भ्रव जिस भ्राकाशमे इस चक्षुरिच्िय 
ने प्रवेरा कियाद, वहां चाक्षुष पुरुष टै श्रौर उसके देखने कै 
लिये यह्‌ चक्षु इन्द्रि हे । इसी प्रकार मै इसको सृधुएेा जो 
जानता है वह्‌ श्रात्मादहे श्रौर उतीकेसूघने के लिये घ्राण 
इन्द्रिय है ), इत्यादि श्रति जीवात्माहीस् प्राण का सम्बन्धदहैँ 
एेसा उपदेश करती है । इसके श्रतिरिक्त ईस रीर मं प्रत्येक 
इन्द्रिय का श्रभिमानी देवता श्रलग भ्रलग होने से उनक्रो 
भोक्तृत्व वन नहीं सकता श्रौर उनसे प्रतिसंधान यानी कमफल 
का सम्बन्ध श्रसम्भव होने से एक जीवात्मा ही भोक्ता टै एेसा 
विदित होता हे ॥ १५॥ 


तस्थ च नित्यत्वात्‌ ॥ १६॥।। 
च भ्रौर तस्य उसके ( जीव कै ) नित्यत्वात्‌ नित्य होने 
से [ प्राणो का उसीसे सम्बन्ध है ]। 


“ इस शरीर में जीवात्मा भोक्तारूप से नित्य है; क्योकि 
इसी भ्रवस्था मे उसक्रो पुण्यपाप क्रा लेप भ्रौर उसके सुखदुःख 
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का भोग संभव टै । देवता भोक्ता नहीं वन सकते; क्योकि वे 
श्रेष्ठं एेदवर्य के स्थान में रहने वाले होने से इसक्षुद्र दारीरमें 
भोक्ता नहीं वनते । श्रुति भी कहती है कि पुण्यमेवासु गक्छति 
न ह्‌ वे देवान्पापं गच्छति" [ बर १।५।३] ( इनके प्रति 
पुण्यही जाताटै इन देवोंकोपाप दता ही नहीं)। तथा 
प्राणों का जीवात्मा से नित्य सम्बन्ध दहै, क्योकि तमरुत्रामन्तं 
प्राणोऽनुल्रमति प्राणमनूत्रामन्तं सर्वे प्राणा श्रनूक्तामन्ति ॥' 
| वृह० ४ ४।२] ( जीवात्माके शरीर से निकल जाने के 
साथ सख्य प्राण उसके पीले जाता श्रौर मख्य प्राण के पीछे 

ग्र्य प्राण जाति हं)" इत्यादि श्रत्ियों से जीव के उत्कमण के 
साथ प्राण उसका भ्रनुसरण करते है, एेसा देखा जाता दै। 
इसलिये इन्द्रियो के नियामक देवता होते हृए भी जीवात्मा 
का भोक्तापन कहौं चला नहीं जाता । देवता केवल इन्द्रियों 
के साथ सम्बन्ध रखते ह, भोक्तृत्व के साथ इनका कोई सम्बन्ध 
नहीं होता ।॥ १६ ॥ 


८ इन्द्रियाधिकरण । सू° १५-१६ 
त इद्द्रियाणि तद्व्यपदेशादन्यत्र श्रेष्ठात्‌ ॥ १७ ॥ 


श्रे घ्रात्‌ सख्य प्राण॒ से अन्यत्र म्रन्य ( भ्रवशिषठ ) तेवे 
( वाक्‌ श्रादि प्राण ) इन्द्रियाणि इच्िय [ कहलाते है | 
तद्व्यपदेशात्‌ क्योकि [ श्रुति में ] उनका [ वेसा ] कथन है । 


मूख्य प्राण एक है शओ्रौर इतर ग्यारह प्राण ह एेसा कहा 
दै । इसमे यह सन्देह उस्ता दै कि क्या मख्य प्राणदहीके 
व्यापार भेद रूप भ्रन्य प्राण है, वा तततव स्पसेवे उससे भिन्न 
कोई पदार्थं है ? श्रव यहां क्या प्रतीत होताटै? 
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पूवेपक्ष- मुख्य प्राणो के समान श्रन्यभी उसी के व्यापार 
भेद है । श्रुति में इसके लिये प्रमाण दै । श्रुति में मुख्य प्राण 
ग्रौर अरन्य प्राणोंका एक साथ कथन करके भ्रत्य प्राण मख्य 
पाणरूप ही है एेसा कहा ह । जसे, “हन्तास्येव सें रूपमसामेति 
त॒ एतस्यैव सवं रूपमभवन्‌" [ व° १।५।२१ ] (श्रव हमको 
उसीकार्प यानौ मख्य प्राण काल्प प्राप्रहो, एेसी इतर 
प्रों ने प्रार्थना की श्रौर उन सवको मुख्यप्राण काल्पप्राप्र 
हृश्रा ) । सवके लिये श्राण' यह एक ही शब्द होने सेवे सव 
एक ही है, एसा निइचय होता है । यदि एेसा नहो तो प्राण 
दाव्द के श्रनेक ग्रथ मानने पडगे, जो ठीक नहीं है । श्रथवा 
उसका एक प्रथं प्रधान तथा श्रन्य प्रथं लाक्षणिके, एेसा 
मानना पड़ेगा । इसलिये जसे मख्य प्राण की प्राण भ्रादि पांच 
वृत्तियां है वेमे हो, वाणी श्रादि ग्यारह वृत्तियां उसीकी हैँ । 


समाघान- वाक्‌ श्रादि प्राण से भिन्न एमे पदार्थ टै; क्योंकि 
उनका पृथक्‌ खूपसे व्यव्हार होता है इसलिये । वह्‌ प्रथक्‌ 
व्यवहार कौनसा? प्रकृत प्राणोमं से मृस्प को दछधोड़कर देष 
ग्यारह को इन्द्रिय कहते हं, इस प्रकार का कथन श्रतिमें 
मिलता है, जसे, "एतस्माज्जायते प्राणो मनः सवन्दरियाशणि च 
[ मु ० २।१।३ | ( इससे प्राण, मन श्रौर इन्द्रियां उस्पन्न होती 
है ) इस प्रकार के प्रसंगो मे प्राण तथा इन्द्रियो का पृथक्‌ निदा 
किया हन्ना होता है। 


यदि कोई कहे कि "मन तथा इन्द्रियः इस प्रकार पृथक्‌ 
निदडश ऊपर को श्रतिमे करिया हुभ्रा होने सप्राण के समान. 
मन को मो इन्द्रियो से पृथक्‌ मानना पड़गा; तो वह्‌ ठीक है। 
परन्तु, स्मृति मे ग्यारह इन्द्रियों का प्रतिपादन दहै श्रौर उसमें 


+ 
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मनकोभी इच्रिय क्पसेही गिनागयादै; प्राण को इन्द्रिय 
न श्रुति कटती है न स्मृति । यह्‌ पृथक्‌ निदं यदिवे तत्त्व से 
भिन्न दहो तव ही युक्त हो सकते है । उनका तततव यदि एक दही हो 
तो प्राण एक होते हए वह्‌ कभी इच्दिय संज्ञा कोप्राप्र होतारँ 
ग्रोर कभी नहीं होता, एसा कहना पंड़गा जो परस्पर विरद हे । 


किः 


इसलिये इतर इन्द्रिय रूप प्राणा मुख्य प्रासे पथक्‌ तव ह्‌ ।॥१७॥ 
दतर प्राण भिन्न तत्तव होनेमे श्नौरक्याप्रमाण है? कहते है- 


।\ भेदश्रुतेः १८ ॥ 


[ वाक्‌ ज्नादि सख्य प्राण॒ से पृथक्‌ तत्त्व हैँ भेदश्र तेः क्योकि 
श्रुति में उनका पृथक्‌ निदंदा किया है। 


श्रुति में सर्वत्र वाक्‌ ्रादिसे प्राण का पृथक्‌ निर्देडाक्रिया 
दै । जंघे, ते ह वाचभूचुः' [ वृहु० १।३।२] (वे देव वाणी से 
वोले ) एसा उपक्रम करके फिर उस वाक्‌ भ्रादि का प्रसुरोने 
पापसे विध्वंस क्रिया एेसा कहकर वहु वाक्‌ श्रादिका प्रकरणं 
समाप्न करके “श्रथ हेममासन्यं पराणमूदुः | बहु° १।३।७ ] ( वे 
स रुख में रहनेवाले प्राण से बोले ) इस वाक्य सेश्रयुरोका 
नादा करनेवाले मुख्य प्राणका कथन किया दै। इसी प्रकार, 
"मनो वाचं प्राणं तान्यात्मनेऽकररुत ।* | बृ ° १।५।३ ( उसने 
यानी ब्रह्मदेव ने श्रपने लिये मन, वाणी रोर प्राण उत्पन्न 
किये ) इत्यादि भेद कथन करने वाली श्रृतियां उदाहरण रूप 
से दे सकते टँ । इसलिये भी इतर प्राण सख्य प्राण से पृथक्‌ 
तत्त्वल्प हं ॥ १८ ॥ 


उनके भिन्न तत्व होने मे म्रौर क्या प्रमाण है? कहते है- 
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वेलक्षण्याच्च ॥ १८ ॥ 
बलक्षण्यात्‌ विजातीय स्वरूप दै च ( इसलिये ) भी [सुख्य 
प्राण से इतर प्राण पृथक्‌ हैएेसा सिद्धहोतादै |। 


मूख्य प्राण श्रौर इतर प्राण इनके स्वरूप विजातीय दहं। 
चाक्‌ भ्रादि इन्द्रिय सोये हृए होते हैँ तव एक मुख्य प्राण॒ जागता 
है, उसी एक को मृत्यु नहीं ्रासता परन्तु भ्रौर मृत्यु से ग्रस 
हए ह । उसी एक की स्थिति ग्रौर उत्क्रान्ति शरीर की स्थिति 
श्रौर मृत्यु का कारण दहै, इन्द्रियों की स्थिति ग्रौरमृघ्युका 
का कारण नहींहै। वसे ही, विषय प्रत्यक्ष होने का हेतु इन्द्रिय 
हे प्राण नहीं है । इस प्रकार प्राण श्रौर इन्द्रियों के स्वल्पमें 
बहुत भेद दै । इससे भी इन्द्रिय स॒ख्य प्राण से भिन्न पदार्थहै 
एेसा सिद्ध होता ठे । 


पूवेपक्ष मे जो कहा था कि, त “एतस्यैव स्वं रपम- भवन्‌" 
[जृ १।५।२१ |( उन सबको इसका यानी मुख्य प्राणका 
स्वरूप प्राप्त हग्रा) इस श्रुतिसे इन्द्रियां प्राणसखूप ही टै, तो कहते 
हँ कि वह ठीक नहीं है। वहां भी श्रागे पीचैका सम्बन्ध देखते 
हए उस श्रुति से इनके विजातीयता काही वोधहोतादै । उस 
श्रुति में 'वदिष्ाम्येवाहमिति वाग्दध्र' | व° ९।५।२१ ] (मै 
बोलती रग, एसा वाणो ने निरचय किया }इस प्रकार वाक्‌ 
भ्रादि इद्ियोंका क्रम से कथन करके "तानि मृत्युः श्रमोभरुत्वोपयेमे 
तस्माच्छ्धाम्थ- त्येव वाक्‌" [वरु १।५।२१ ] ( उनको मृत्युन 
श्रमस्प होकर घेरा, इसलिये व।णी श्रमित होती हीह) इस 
प्रकार वाक्‌ श्रादि इन्द्रिय श्रमरूप मृत्युसे श्रसे हुए है एेसा कहं 
कृर, “ग्रथेममेव नान्पोद्योऽयं मध्यमः पराणः" बह० १।५।२१ । 
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( भ्रव यह्‌ जो मुख्य प्राण है उसको हीं केवल मृत्यु नहीं प्राप्त 
ह्र ) इस प्रकार मृत्यु से न ग्रसे हृए प्राण का पृथक्‌. 
कथन है । श्रौर ' श्रयं वे नः श्रेः" [ बहु° १।५। २१ ] ( यही 
हममे श्रप्रट्‌) इस वाक्यसे उसका श्रेष्ठत्व निश्चित किया 
टै । इसलिये, वाक्‌ श्रादि को जो गति मिलती है वह प्राण के 
श्रयोन है इततेदहीदटै, भ्रमे वाक्‌ प्रादि को मुख्य प्राण का 
स्वरूप प्राप्न होता दहे, म्र्थात्‌ वे उसके साथ तादात्म्य भाव को 

ही प्राप्रहोते पेसे समना चाहि्यि। इस प्राण शब्द का 
इन्द्रिय यह्‌ भ्र्थं लाक्षणिक है एसा सिद्ध होता दहै। इसी के भ्रनु- 
सार श्रुति कहती है कि (त एतस्यैव रूपमभवन्‌ । तस्मादेत 
पेतेनाख्यायते प्राणाः ।' [ ब्रृहु० १।५ २१] (इस स्वको 
इसका यानी मख्य प्राणदहीकाङूपप्राप्रहश्रा इसीलिये उनको 
इसके नाम से प्राण कहते हँ ) इस भ्रति में प्राण शब्द का सुख्य- 
प्राण यही मख्य ्रथं है तथा उसका इन्द्रिय यह्‌ रथं लाक्षणिक 
हो दै यह वताया दै । इससे इद्िय प्राण से तत्त्वतः भिन्न रहँ, 
पेसा सिद्ध होता द ।॥ १६॥ 

£ संज्ञामूत्तित्करप्रि श्रचिकरण । सू° २०-२२ 
संज्ञामूतिक्लप्तिस्तु चिवृत्करुवेत उपदेशात्‌ ॥ २०॥ 

तु परन्तु संज्ञामूतिक्लुप्तिः नाम रूप की रचना त्रिवृत्क्रर्वतः 
त्िचरृत्त करने वाले काही [कार्य ] टै; उपदेशात्‌ क्योकि श्रुति 
मे वसा ही कहा हे । 

सत्‌ को यानी ब्रह्म की प्रक्रिया में तेज, जल भ्रौर पृथ्वी 
इनकी उत्पत्ति कहकर श्रागे कहा है-“सेयं देवतक्षत्त ह॑न्ताहमि- 
 मास्तिलो देवता श्रनेन जीवेनात्मनानुप्रविद्य नामर्पे व्याक्रर- 
९ 
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बाण 1" [ छां०&1३।२](एेपे इस देवताने ईक्षण किया 
श्रव इन तीन देवताभ्नो मेम जीवरूपसे प्रविघ्र होकर नाम 
रूप को उत्पन्न करूं प्रोर इन तीनों मे से प्रस्येक को त्रिवृृत्त 
करू” ) यहां पर सन्देह होता टै किडइसनाम करूप को उत्पन्न 
करने वाला जीवदटै या ईश्वर । 

पूर्वपक्ष -नाम रूप को उत्पन्न करनेवाला जीवहीदै। 
तयोकि, उक्त श्॒ति मे “ग्रनेन जीनात्मनाः यानी जीव रूपसेः 
फेसा विशिष्ठ रूपते कहा हुश्रा है । जसे व्यवहार मे "गुप्रचर 
दारा शत्न्रों के सन्यमे प्रविष्ठ होकर मे सन्य गिनता ह" इस 
प्रकारके प्रयोग मे उस सन्य का वास्तविक गिनने वाला गुप्रचर 
ही है। राजा केवल प्रथोजक कर्ता होने से वह भैं गिनताह 
एेसा उत्तम पुरुषात्मक प्रयोग करके उस क्रिया काश्रपनेमें 
श्रारोप करता दै 1 इसी प्रकार नामरूप का वास्तविक उत्पत्ति 
कर्ताजीव हीट, परमात्मा प्रयोजक कर्ता होने सेवह मे 
उत्पन्न करू“ एेसा उत्तम ॒पुरुषात्मक प्रयोग करके उत्पत्ति का 
्रपने मे श्रारोप करता दहै। वसे ही, लकड़ी के खिलौने के हाथी, 
घोड़ा भ्रादि नाम रखने वाला श्रौर घट, शराव (कजा ) भ्रादि 
को उत्पन्न करने वाला जीव ही होता है, एेसा देखने मे भ्राता 
है । इसलिये इस ( श्रुति में कथित ) नाम रूप का उत्पत्तिकर्ता 
भी जीव ही होना चाहिये । 

इस पूर्वप्क्ष का उत्तर “संज्ञामू्तित्कृप्निस्तु०" इस सूत्र से 
देते ह । तु" यानी परन्तु गन्द से पूर्वपक्ष का उत्तर सूचित 
करते है| ्‌ 


संज्ञा मू क्लघ्चि का भ्र्थहै नाम ङ्प की उत्पत्ति । च्रिष्रत्‌ ` 
करने वाला" यह शब्द परमेश्वर का द्योतक है, क्योकि 
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त्रिव्रृत्करण का कर्ता परमेश्वर दै, इस वातकरा श्रतिमें, बिना 
क्रिसी श्रपवाद के प्रतिपादन किया है। जो यह्‌ श्रग्ति, श्रादित्य, 
चन्द्रमा ओर विद्यत कोनाम रूप रचना दै तथाजो कुरा, कास, 
पलादा ( ढाक ) म्रादिमे तथा पु, हिरन, मनुष्र भ्रादिमें 
प्रत्येक जाति श्रौर व्यक्ति के श्रनुरूप भ्रनेक प्रकारकी नाम रूप 
रचना है, वह तेज, जल भौर पृथ्वी को उत्पन्न करने वाले पर- 
मेश्वरहीकीकी हुई होनी चाहिये, क्योकि श्ृति वेसा ही 
प्रतिपादन करती है । 'सेयं देवतेश्षत' ८ एेसे उस देवता ने ईक्षण 
किया) देता प्रारंभ करके "व्याकरवाणि" (उत्पन्न करू) एेसा 
उत्तम पुरुषात्मक प्रयोग करके श्रुति यहां पर परब्रह्म ही को 
कर्ता वताती है । यदि कहो कि "जीव रूप से' एेसा विशिष्ट रूप 
से कथन होने से उसका कर्ताजीवही है एसा निश्चय होता है" 
तो वह्‌ ठीके नहीं है 1 क्योकि "जीव रूप से" इन राब्दों का ^भरविष्ट 
होकर" ये दाव्द निकट होने से उन्हीं से सम्बन्य है, “उत्पन्न करू 
इन दाब्दं से उनका सम्बत्य नहीं है । यदि "उत्पन्न कर इन 
शब्दां से उनका सम्बन्व होतो यहां पर देवता कै सम्बन्धमे जो 
उत्तम पुरुष का प्रयोग करिया गया है वह॒ भओ्रौपचारिक (गोण ) 
है एेली कल्पना करनी पडेगी । पर्वत, नदी, समद्र भ्रादि नाना- 
विध नाम रूप उत्पन्न करने की श्रनीश्चर जीवम सामर्थ्यं भो 
नहीं दै श्रौर जो कुदं थोड़ा सामथ्यं हैवहु भी ईश्वर के श्रवीन 
ही दै । जेसाराजाका दूत राजा सेभिन्नहोतादहै वेसा जीव 
ईश्वर से वास्तव मे भिन्न भी नहीं है, इसीलिये श्रुति में “जीव 
रूप स" एेसा प्रयोग टै, क्योकि जीव भाव केवल उपाधि कै 
निमित्त ही है। इसलिये उक्त जीव की की हुई नाम रूपकी 
उत्पर्ति भी ईशर ही की कृति होती है तथानाम स्प की: 
उत्पत्ति करने वाला परमेश्वर ही टै यही सब उग्निषदों काः. 
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सिद्धान्त है । “ श्राक्रायोह वे नाम नामरूपयोनिर्वहिताः [द्ां० 
८।१४।१] (श्राकाशदही नाम स्प का प्रकारक है) श्रादिश्रृतियां 
यही कहती हैँ ' इसीलियि नाम रूप की उत्पत्ति त्रिघ्त.करने वाले 
परभेश्चर ही.काकामदहै। 
यहां पर त्रिब्रत्करण पूवक नामरूप की उत्पत्ति से भाव 
है । क्योकि, तेज, जल श्रौर पृथ्वी इनकी उत्पत्ति कह्ने ही से 
उंनके नामरूप की उत्पत्ति का कथन हो जाता दहै । यह्‌ चिव्रुत्क- 
र॑ण श्रग्नि, सूर्य, चन्द्र श्नौर विद्य त इनमें श्रुति वताती टै, जसे, 
यदग्ने रोहितं रूपं तेजसस्तद्र पं यच्छुल्कं तदपां यत्कृष्णं तदत्र- 
स्या" [ छाँ०६।५।१ ] (श्रग्निमेजोलालसख्परटै वहतेज 
कारहै,जो युभ्रदै वहजलकाश्रौरजोकालादै वह पृथ्वीका 
है ) इत्यादि । यहां पर श्रग्ति" इस रूप की उत्पत्ति होती दहै 
श्रौर रूप की उत्पत्ति होने पर विषय प्राप्रहोने से उसके लिये 
प्रग्नि इस नाम की उत्पत्ति हुई । यही प्रकार सूर, चन्दर; विद्‌ त 
श्रादिमे भी समना चाहिये । इस भ्रग्नि भ्रादि के उदाहरण 
से पृथ्त्री, जल भ्रौर श्रग्नि इन तीनों प्रकारके द्रव्योंका समान 
रूप से त्रिवृत्करण होता है, यह उसीसे भाव निकलता है। 
क्योकि ८ तीनों मे ) उपक्रम श्रौर उपसंहार एकसे ही हैँ । जसे, 
“इमास्तिस्रो देवतास्त्िवरतृत्रिबुदेकंका भवतिः [छां० ६।३। ४] 
( इन तीनों देवताश्रों मे से प्रत्येक त्रिवृत्‌ होतादहै) इस प्रकारः 
( तीनों के लिये ) एकस उपक्रम है । तथा यदु रोहितमिवा- 
भूदिति तेजसंस्तद्र पं” [- छां० ६ । ४।६ ] ( जो लालसा था वहु 
तेज कारूपदहै) एेसा प्रारम्भ करके, 'यंदविज्ञातमिवाभूदिव्येता- 
सामेव देवतानां समासः" [ छा० &।४।७| (जो श्रज्ञातसा 
दोखता है वह इन्हीं देवताश्नों का समूह है ) यहां तक जो उप- 
संहार क्रिया है.वह भी ( तीनों के लिये ) समानही ह ॥ २०॥ 
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वाहर त्रिचरत्करणा को प्राप्न हुए इन तीन देवतां के शरीर 
मे फिर भ्रौर त्रिव्रत्करण॒ कहा है; जसे, - “इमास्तिस्रो देवता 
पुरुषं प्राप्य त्रिव्रतूत्रिघरदेकेका भवति" [दखां० & । ४ । ७] (ये तीन 
देवता पुरुष को प्रप्र होकर प्रत्येक चरित होते हैँ )। ( चिव्रत्क- 
रण सम्बन्धी ) कु दोषों की शंका होती है उन दोषों के परि- 
दारके टतु सूत्रकार जंसा श्रति मे श्राता है वैसा चिद्त्करणं 
लिखते हैं 

मांसादि भौमं यथाशब्दमितरयोश्च ॥ २१ ॥ 

यथाशब्दम्‌ श्रति के कथनानु्ार मांसादि मांस भ्रादि 
(कार्य) भौयम्‌ पाथिव "है इतरयोः म्रौर दोनों के [कार्य] च 
भी{ वसे ही समभने चाहिये ]। 

व्रिव्रृत्करण कियिहृए्‌ पृथ्वी का पुरुष उपभोग करताहे 
तव उससे मांस म्रादि कार्य, श्रतिमें कहाटै वसे, उत्पन्न होते 
टे। श्रति कहती हैः--भ्रन्नमदितं त्रिधा विधीयते तस्यय 
स्थविष्रौ धातुस्तत्पुरीषं भवति यो मध्यमस्तन्मांसं योऽरिष्ट 
स्तन्मनः' [ दां° ६।५।९१ | ( भोजन क्रिये हृए भ्रन्न के तीन भाग 
होति हैँ । उश्तका जो श्रत्यन्त स्थूल भाग दै उसका पुरीष यानी 
मल बनता ह, जो मध्य्रम होता है उससे मांस वनता दहैश्रौरनजो 
ग्रत्यन्त सुक्ष्म भाग है उससे मन॒ बनता है )। ब्रीहि, जौ भ्रादिं 
प्रन्नके रूपसे त्रिवृत्करण की पुश्व्री काही भोजन किया जाता 
है, यह इस श्र ति का श्रभिप्रायहै। उका जो श्रत्यन्त स्थूल 
भाग वह्‌ मल रूपसे शरीरके वाहर निकल जातादहै, जो 
मध्यम यानी साधारण स्थूल भागरहै वह शरीरम मासिकी 
बृद्धि करता है श्रौर जो श्रत्यंत सूक्ष्म है वह मन वनता है। इसी 
प्रकार श्रौर दोनों के यानी जल श्रौर तेज के कार्यं (ऊपर दी इई) 





। 





` श्रृति के भ्रनुसार ही सम लेना चाहिये । सूत्र, लोहित (खून) श्रौर 
 भ्राण जल के कायं हैँ तथा अ्रस्थि, मङ्गाभ्रौरवाणी ये तेज के 
` कायं है ॥ २१॥ 
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पुवपक्त-^तार्सा त्रिवृतं त्रिवृतमेकंकामकरोतः [छां ° ६।३।५] 
उनमें से प्रत्येक का फिर च्रिव्रृत्करण किया) इस सामान्य श्रुति 
से ही सव भूत तथा उनके कायोंका त्रिवृत्करणं कटा गयादहै 
तब इदं तेज इमा श्राप इदमन्नम्‌' (यह्‌ तेज, यह जल, यह्‌ ग्र्न) 
एेसा विहेष प्रकार से व्यवहार किसलिये कियागयादहै? वसे 
ही; “भ्रघ्यात्ममिदमन्नस्याहितस्य कार्यं मांसादि । इदमपां 
पीतानां कार्यं लोहितादि । इदं तेजसोऽश्नितस्य कार्यमस्थ्यादि, 
(शारीर का मांस भोजन कयि हुये ञ्नन्न काका्यहै, लोह रादि 
पिये हृए जल के कार्यं है, श्रस्थि प्रादि भक्षण किये हुये तेज का 
कार्य है) इस प्रकार का व्यवहार (भ्रागे जाकर श्ुतिने) किस 


 लियेक्ियाहै? 


सूत्रकार इसका उत्तर देते टै- 
वेशेष्यात्त॒॒ तद्वादस्तद्वादः ॥ ८२॥ 

तु परन्तु वेशेष्यात्‌ विशेषता के कारण (उनको) तादः 
उनके नाम मिलते हैँ, तद्वादः उनके नाम मिलते हें । 

सूत्रस्थ (तु शब्द पूर्वपक्ष के दोषों की निचरत्ति करता हे। 
विशेष के भाव को वेरिष्य या विशेषता कहते हँ, उसका प्रथं है 
भ्रधिकता । च्रिवरत्करण सर्वत्र होते हुये भी कहीं किसी सूल भूत 
की विशेषता यानी भ्रधिकता देखने मे श्राती है 1 जसे, भ्रग्निमें 
तेज की भ्रधिकता, जल मे जलतततव की विदोषता तथा पृथ्वी में 
भ्नन्न की विशेषता होती है । यह त्रिवरृत्करण व्यवहार की सिद्धि 
के लिए है । यदि तीन लड़ों की बटी हुई रस्सी के समान वे एक 
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से होर्जाय तो इन भूतोंकाजो पृथक्‌ न्यवहार देखने में श्राता 
है वह्‌ सिद्ध नही होगा । ब्र्थात्‌ सवक्रा त्रिवरृत्करण होते इए भी 
भूत तथा उनके कार्य रूप विषयों को तेज, जल भ्रौर पृथ्वी; ये 
नाम उन तत्वों की उनमें श्रधिकता होने ही से मिलते है, यह 
ठीक हो है । "तद्वादस्तद्वादः" यह द्विरुक्ति अनध्याय को परिसमाप्ति 
दययोतक टै । २२॥ 


इति श्रो ब्रह्य सूत्रके शांकर भाष्य भाषानुवाद 
के द्वितीय श्रघ्याय का चतुर्थं पाद 
समाप्त हुम्रा। 


# हितीय म्रघ्याय समाप्र 


त्र. सू. ९२ 


ब्रह्म सूत्र 


वृताच अघ्याय व्रथस बाद । 


तदन्तरप्रतिपत्त्यविकरण । सू° १-७ 
तदन्तरप्रतिपत्तौ रंहति संपरिष्वक्तः 
प्रश्ननिरूपणाभ्याम्‌ ॥१॥ 


तदन्तरप्रतिपत्तौ उसके ( पूव देह से ) श्रन्य की( श्रन्यदेह्‌ 
की) प्राप्नि में [जीव] संपरिष्वक्तः [देहके वीज रूप सूक्ष्म भूतों 
से | वेष्टित [ होकर ही .] रहति जाता है, [ एेसा ] प्रष्ननिरूप- 
णाभ्याम्‌ प्रदन म्रोर निरूपण दवारा [ प्रतोत होता टै || 
दूसरे श्रध्यायमे उपनिषदों मे प्रतिपादन कयि हृए ब्रह्म 
निदर्चान का स्मृतिश्रौर न्याय (युक्ति) सेजो विरोघ प्राप्त होता 
है, उसका परिहार किया तथा श्रन्य मत क्रिस प्रकार इर नहीं 
है उसका सविस्तार वर्णन किया। वसे ही उसमे श्रतिमेजो 
(परस्पर) विरोध है उसका भी जहां निराकरण कियाद वहां 
कटा टै कि जीव के श्रतिरिक्त ग्रौर जीव के सावनभूत जो तत्तव 
है, वे सव ब्रह्म से उत्पन्न होते हं । श्रव इस तीसरे प्रध्यायमें 
[ प्राण, इंद्रियादि , साधनों से युक्त जीव की संसारम कंसीर 
गति !होती है, उनकी भिन्न २ श्रवस्थाएं, उसकी ब्रह्म के साथ 
तत्त्व से एकता, विद्या भिन्न र दैवा एक, गणो का (सवत्र) 
ग्रहण वा ्रग्रहण, सम्यक्‌ ज्ञान से पुष्पार्थं की सिद्धि, सम्यक्‌ 
ज्ञान के साधन भूत एेसे विधिके प्रकार तथा मोक्ष रूप फल 
प्राप्ति का श्रनियम, इतने विषय निल्पण किये जा्येँगे । प्रसंग 
वश्य कुद भ्रोर भो कहा जायगा । 
प्रथम पादमे पंचाग्नि विद्याकोलेकरजीवकी संसार में 
किस किस प्रकार गति होती है, यह्‌ वंराग्य कराने के लिये कहा 
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जाता है; क्योकि तस्माज्जुगुप्सेत | छों०-५। १०।८ | ( इस- 
लिये उसका तिरस्कार करना चाहिये) एेसा भ्रति मे [ इस 
प्रकरण के ] ्रन्त में कहा है । पुरूष मुख्य प्राण, इन्द्रिय श्रौर 
मन तथा श्रविद्या, कर्म श्रौर पूवं बुद्धि को साथ लिये हुए पूर्व देह 
कात्याग करके.दूसरा देह ग्रहण करता दहै एसा, भ्रथनमेते 
प्राणा श्रभिसषमायन्ति' [ ब्रहृ ४।४।१ ] ( पश्चात्‌ ये प्राण 
जोव के साथ एकत्रितःहो जाते हँ ) यहाँंसे लेकर श्रन्यन्नवतरं 
कल्याण॒तर कूपं कुक्ते' ([ ब्रहु० ४।४।४] (दुस्तरा अधिक 
नवीन प्रौर श्रविकर सुन्दर एेसा शरीर वह निर्माण करता दहे) 
यहां तकर संसार प्रकरण के वाक्यों से विदित होता है। घर्मं 
ग्रौर श्रधर्मके फलका उपभोग भी इसी ग्रवस्था मे सम्भव होने 
से भीरेसादही प्रतोत होता है। भ्रव विचार करते दँ कि वहु 
जीव देहु के कारणक्प सक्ष्मभरूतों से वेष्ठिति या युक्त होकर 
जाता श्रथतव्रा उनपे वेषिति न होते हृए जाता है। 


पूर्वपक्षो--इन्द्रियों के ग्रहण करने का जिस प्रकार श्रुतिमें 
निदश है, वसे भूतो का ग्रहण का निदश नहीं मिलता, इसलिये 
जीव उनसे वेष्ठिनन होते हए ही जाता है। स एतास्तेजो 
मात्राः समम्याददानः 1" ( ब्हु० ४।४।१] (वह इन तेज 
को मात्राश्रों का ग्रहण कर) इस वाक्यमे "तेजोमात्रा" शब्दसे 
इन्द्रियों के ्रहणए का कथन क्रिया गया है, क्योक्रि वाक्य के 
भ्रन्त मे चन्‌ रादि इन्द्रियोंका ही कथन हे भ्रौर इस प्रकार 
भूतमात्राश्नों का निदश्च नहीं है । भूत मात्राए सर्वत्र मिल सकतीं 
है । जहां देह को उत्पत्ति होगी वहीं रवे वर्तमान रहै, इकलिये 
क ले जाना व्प्रधंभी है। श्रतएव वहु उनसे रहित दही 
जाता है । 
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इसके उत्तर मे सूत्रकार लिखते हैँ करि ^तदंतर प्रतिपत्तौ 
रंहति संपरिष्वक्तः" ( उसके श्रन्य की प्राप्ति में वह्‌ वेष्ठित 
जाता है) उसके श्रन्य कौ प्राप्ति में यनो पूर्वं देह से 
दूसरे देह की प्राप्ति में देह के कारणरूप भरूतमात्राग्नों से 
युक्त होकर जाता है एेसा जानना चाहिये; क्योंकि प्रश्न 
आर उसके निरूपण से एसा ही विदित होता दै। प्रदन 
यह है-- वित्थ यथा पञ्चम्यामाहूतावापः पुरुषवचसो भवन्ति" 
| छां० ५।३।३ ] ( पांचवो श्राहृति के समय जल को पुरुष 
कहते है; क्या यह्‌ तू जानता है ? ) इसके उत्तर में स्वर्ग, पर्जन्य, 
"पृथ्वी, पुरुष प्रौर स्त्री, इन पांच श्रगिति में श्वद्धा, सोम, वृष्ठि, श्रन्न 
भ्रोर वीर्य, ये पांच भ्राहुतियांँ है, एेसा कहकर “इति तु पंचम्या- 
माहुतावापः पुरुषवचसो भवन्ति ।' [ दां2 ५।९। १ | ( इस- 
लिये पांचवीं श्राहुति के समय जल को पुरूष कहते है) एेसा 
निरूपण किया गया है । इप्तसे विदित होता है किं जीव जलै 
वेष्टित होकर ही जाता है। 
शंका-भ्रन्य श्रुति में कहा है करि जोक के समान जोव पूवं 
देह को तव तक नहीं छोडता जव तक वह्‌ दूसरे देह कोप्राप्र 
नदीं होता । जसे (तद्यथा तृणजलायुका" [ बरृ०४।४।३] 
( यह एषे है जसे जोक ) । 
समाधान- वहां भी जीव जल से वेष्ठित होकर ही कर्मसे 
उपस्थित हुभ्राजो नवीन देह प्राप्न होने वाला है उस तकश्रपनी 
भावना दौड़ाता है, इतना ही जोक के टृए्ठान्त का तात्पर्य है, 
( पुराना शरीर नहीं दछोडता इस प्रकार का साम्य यहां श्रमिप्रेत 
नहीं दै ), इसलिये इप्तमे कोई विरोव नहीं दं । इस प्रकार नूतन 
देह पराप्निकाप्रकारश्रुतिमे दियाहुभ्रा होने से, म्रात्माभ्रोर 
इन्द्रिय सर्वव्यापक है श्रौर नया शरीर प्राप्न होने पर कर्मवशा-वे 
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व्यापार करने लगते रै; केवल भ्रात्मा ही उसमे व्यापार करने 
लगता है श्रौर इन्द्रियां तो भोगों के भिन्न २ स्थानों पर देहके 
साथ नयी ही उत्पन्न होती रै; केवल मन ही भोग स्थान को 
प्राप्न होता टै, जसे तोता एक ब्रृक्ष से दूसरे ब्त पर जा वेठता 
है वेषे जीव ही भ्रन्यदेहुकोप्राप्नहोता है इत्यादि मनुष्य के 
स्वकल्मित देहान्तर प्रापि के अरन्य प्रकार अ्रनादर के पात्र हैः; 
क्योकि, ये श्रुति से विणड हँ ॥ १॥ 


दंका-दिये हुए प्रदन भ्रौर उत्तरमें जीव केवल जलदहीसे 
युक्त होकर जाता दहै पेसाप्राप्रहोतादहै, क्योकि श्रति में कहे 
हए ग्रप्‌" ( जल ) शव्द का भ्र्थही यह है। फिर सव भूत- 
माव्राश्नों से वेश्ित होकर जीव गमन करता है एेसी सामान्य 
भ्रतिज्ञाक्योंकी गरईदटै? 
इसका उत्तर प्रगे केसूत्रसे देते द 
ञपात्मकत्वात्त्‌, भूयस्त्वात्‌ ५ २॥ 


तु परन्तु उयात्मकरवात्‌ [ जल ] त्रयात्मक होने से 
[ केवल जल से जीव वेष्ित नहीं हो सकता }, भरयस्त्वात्‌ 
[ जलक्री |] श्रधिक्रता से [ उसका वक्ता निदेष किया गया है ]। 

"तु" ( परन्तु ) शब्द से ( पूवं सूत्र के म्रन्तमे) उठाई हुई 
शंका का निरसन सूचित करते हैँ । श्र.तिमें त्रिच्ृत्करण ( तोनों 
भूतो का श्राप मं मिल जाना) कहा है, इससे भूत त्रयात्मक 
ही होते हैँ एेसा निचय होता है । इप्लिये जव जल ( दूसरा 
देह ) उत्पन्न करता है एसा मानते हँ तव उसके साथ दूसरेदो 
भूत भी श्रवद्य मानने पड़ते हँ । देह त्रयात्मक ही होता है, 
-क्योकिं तेज, जल प्रौर पृश्त्री ये तीनों भूत उसमे कार्यं ख्पसे 
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प्रतीत होते हैँ । वह त्रयात्मक इसलिये भी टै कि इसमे वात; 
पित्त ञ्नौर कफये तीन धातु होते हैँ । एेसा यह देह भ्रन्य भूतों 
को छोडकर केवल एक जल ही से वन नहीं सक्ता । इसलिये 
शश्रापः पुरुषवचसः" ( जल को पुरूष कहते हैँ ) एेसा जो प्रश्नोत्तर 
मे कहा है, वहां जल शाब्द केवल जल कौ श्रपेक्षा से नहीं कहा 
है श्नौर सब देहो में रस, रक्त भ्रादि द्रव पदार्थं श्रधिकता से होते 
हं । यदि कहो कि देहमे तो पाथिव प्रंश ही भ्रधिक देखनेमें 
म्रातादैतो यह दोष नहीदं । इतर भ्रूतो की श्रपेक्षा सेतो जल 
ही को भ्रधिकताहै। देह के बीज रूप क्र श्रौर लोहित मेभी 
द्रवतत्तव हौ श्रधिक्र होता है । दूसरे देह के वनाने में कर्म निमित्त 
कारण होताटैश्रोर कमं ्रम्निहोत्रादि हं जिनमें सोम, घो, 
दूवभ्रादिद्रवद्रव्योंकादहौो श्रधिक्र काम पड़ता है। कर्म से 
सम्वन्व रखने वाले श्रौर श्रद्धा शब्द से निर्दिष्ट एसे जल का 
स्वर्गलोक नामक भ्रग्निमें हवन होता है एेसा श्रागे करटगे । 
इससे भी जल की वहुलता {सिद्ध होती दै। बाहुल्य के कारण 
जल शब्द का प्रयोग होने से देह के कारणरूप जो सूक्ष्म भूत है 
उन सब का उससे प्रहरण हो जातादटै, इसलिये इसमं कोई दोष 
नहीं प्राप्न होता ॥ २॥ 
प्राणगतेश्च ।॥ ३ ॥ 

च भ्रौर प्राणगतेः प्राण जाते है, इसलिये [ सूक्ष्म भूतमभी 
साथ जाते है, एेसा सिद्ध होता है] 

'तमुत्रामन्तं प्राणोनूच्करामति प्राणमनूत्कामन्तं सवे प्राणा 
प्रनुल्कामन्ति 1" [ बृहु० ४।४।२ | ( वह चला जाता ठै तव 
मुख्य प्राण उसके पीचे जाता है श्रौर मुख्य प्राण के पी सव 
प्राण चले जाते हैँ ) इत्यादि श्रृतियों मे श्रन्य देह की प्राप्निमें 
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प्राण भी [ साथही | जाते हैँ ठेसा कथनदहै। म्नौर वह्‌ प्राणो 
की गति उनके ्राश्रय के विना संभव नहीं है, इसलिये प्राणों 
को गति से प्राप्न उनके ्राश्रय भूत जलकीभी भ्रन्य भूतो के 
साथ गति होती है एेसा जाना जाता है । आ्रश्रय रहित प्राणन 
कटीं जा सक्ते हैं भ्रौरनशरीरमें ही रह सक्ते है, क्योकि 
जीवन कालमेंएेमादही देखनेमें म्रातादहै।॥३॥ 


 अग्न्यादिगतिश्रुतेरितिः चेन्न भाक्तत्वात्‌ ॥ ४॥ 


[प्राणो को] अग्यादिगतिश्र्‌ तेः श्रग्नि भ्रादि के प्रति गति 
होती दै, एेमा श्र तिकथन है, इसलिये (वे जीवके साथ नहीं 
जाते ) इति एेसा चेत्‌ ( यदि कहो ) तो न वहु ठीक नहींहै, 
भावेतत्वात्‌ क्याकि ( वह कथन ) गौण है। 


पूवपक्षः-प्राण भ्रगिनिश्रादि के प्रति प्राप्त होति दैँएेसाश्रु- 
तिकथन होने से श्रन्य देहकीोप्राप्निमें वे जीव के साथ नहीं 
जाते, क्यो कि श्रूति पसा ही कहती है कि मरण काल मं वाक्‌ 
भ्रादि प्राण श्रग्निभ्रादि को प्राप्त होते है, जंसे, यत्रास्य पुरुषस्य 
मृतस्याग्नि वागप्येति वातं प्राणः । [ ब्रह ३।२।१३ | ( जव 
मृत मनुष्य की वाणी श्रग्निमे लीन होती दै, प्राण वाथुमे लीन 
होते है ) इत्यादि । 


समाधान - यह्‌ कहना ठीक नहीं है, क्योकि वह्‌ कथन गौण 
है. वाक्‌ ्रादिप्राणश्रग्नि श्रादिको प्राप्र होते है यह श्रुति 
कथन गौण है क्योकि वहां श्रौषधिर्लोमानि वनस्पतीन्केशाः, 
[ ब्रुह० ३।१२।१३ ] ( लोम भ्रौषधि के प्रति श्रौर केश वनस्पति 
के प्रति प्राप्त होते हैँ ) एसा कथन है, परन्तु लोम भ्रौर केरा 
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उनके प्रति प्राप्न होते है एेसा देखने में नहीं श्राता। लोम श्रौर 
केश उड़कर भ्रौषधि श्रौर वनस्पिति के प्रति प्राप्रहों यह सम्भव 
भीनहींदै। वसे दही प्राण रूपडउपाधिके विनाजीवका गमन 
भी श्रसम्भवदहै रौर विनाप्राण के श्रन्यदेहुमें जीव को उपभोग 
भी हो नहीं सकता । तथा भ्रन्य स्थान.पर श्रुति मे जीव के साथ 
प्राणको गति स्पष्ट रूप से कथन को गई है इसलिये वाक्‌ श्रादि 
मे श्रधिष्ठित श्रौर उनको सहायता करने वाले श्रग्निश्रादि देवता 
मरणकाल मे उनकी श्रपनी तरफ से सहायता करना द्धोडदेते 
है, इतने हो श्रभिप्राय से वाक्‌ ्रादि श्रगिनि श्रादिके प्रति प्राप्त 
होते है पेषागौणखरूपसेकहागया दहै॥४॥ 
प्रथमेऽश्रवणदिति चेन्न ता एव ह्य्‌. पपत्तेः ॥ ५ ॥ 
प्रथमे प्रथम [ अ्रग्नि | मे [ जल का | अश्रवणात्‌ श्रुति 
मे निदेश न होने से [उपरोक्त कथन ठीक नदीं है | इति एेसा चेत्‌ 
[ यदि कहो ] तोन वह॒ ठीक नहीं हैँ ताएवञउ्सी का 
[ कथन ह | उपपत्तेः क्योकि ही [एेपरा मानने से | ही [ श्त्ति | 
सुसंगत होती हे । 
परवेपक्षः-“पचम्यामाहुतावापः पुरुषवचसो भवन्ति ।* [ छा० 
५।३।३ |] ( पांचवीं श्राहृति के समय जल को पुरुष कहते है) 
इसका निश्चय कसे हो सकता है जव कि प्रथम ग्राहुति में श्रग्नि 
के समय जलका निदश्च ही श्रति नहीं करती । इस श्वतिमें 
स्वगलोक भ्रादि सग्नि पचि श्राहुतियों के भ्राधार हैँ एेसा कथन 
है । उनमें से पहिली ( भ्रग्नि कौ) प्राहुति के सम्बन्ध में श्रसौ 
वाव लोको गौतमाग्निः ।' [ छा०५।४।१.| (हे गौतम, यह्‌. 
लोकही श्नग्नि है) इस प्रकार उपन्यास (प्रारम्भ) करके 
“तस्मिन्न तस्मिन्नग्नौ देवाः श्रद्धां जुह्धति ।' [ छां ४ ।४।२] 


कि = 
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( एसे इस श्रग्नि मे देवता श्रद्धा की ग्राहुति देते हँ ) इस वाक्य 
सेश्रद्धाको हवन का द्रव्य वतायादहै। वहां पर जल को हवन 
द्रव्य नहीं वताया गया । भ्रागे कहे हुए पर्जन्य भ्रादि चार अजगति 
के प्रसंग में उदक्त ग्राहृति है एेसा चाहो तो मान सकते हो, 
क्योकि उन श्रग्नियों के सम्वन्धमे जो सोम श्रादि पदार्थं श्राहुति 
र्पसे कटे उनमें जल की वहलता दहै) प्रथम श्रग्नि के 
सम्वन्व में श्रतिमे श्रद्धा का कथन है उसको दछोडकर श्रति में 
हए जल की कल्पना करना एक साहस्र मात्र है । प्रसिद्धि 
के सामर्थ्यसे श्रद्धा एक प्रत्ययविदेष ही है ( एेसा विदित होता 
रै ) । इसलिये पांचवीं म्राहृत्ति के समय जल पुरुष होता दै यहुः 
कट्ना टीकर नहीं है । 
समाधान- यह दोष प्रात्र नहीं होता; क्योकि प्रथम भ्रग्निः 
के प्रषंगमें भी श्रद्धा" दाब्दये श्रतिकाजलहीसे श्रभिप्रायदहै। 
ग्रौर एसा मानों तभी श्रति का कथन सुसंगत होतादै। एेसा 
मानो तव ही श्वत्ति के श्रादि मध्य भ्रौर म्रन्त की 
संगति लगती टै भ्रौर इससे किसी वावा के विना श्रुति कौ एक- 
वाक्यता होती है । परन्तु यदिरेसान मानेंतो पँचवीं श्राहुति 
मे जल को पुरुष कहते है इस प्रकार के अदन के उत्तरम प्रथम 
हति मे जो उदक ही नहीं टै एेसे श्रद्धाद्रव्य का श्रुति निददा करे 
तो प्रदन एकर श्रौर उत्तर दूसरा इक प्रकार हो जाता ग्रौर एक- 
वाक्यता नहीं होती । तथा “इतितु पंचम्यामाहृतावापः पुरुषवचसो 
भवन्ति ।' (इस्र प्रकार पांचवीं भ्राहुति मे जल को पुरुष कहते है) 
एता उपसंहार करके भी श्र.ति यही वताती है, स्थूलता को प्राप्त 
हृए श्रद्धा के सोम, ब्रृ्ठि ्राद कार्यौ मे भो जल का वाहुल्य देखने 
मे श्रातारै। यदी श्रद्धाको जल मनने के लिए प्रमाण है, क्योकि 
कायकारण के भ्रनुरू्पदही भ्रा करतादहै। वसे ही, जंसे पशु: 





१४४. ]. ` - ब्रह्य सूत्र: 


पिति तिक 





भ्रादि के हृदय श्रादि श्रवयव उनसे निकाल कर हवन किए जाते 
है; वसे श्रद्धा नामक प्रत्ययविशेष जोमनवाजीवका घर्महै, 
उप्तको धर्मीसे श्रलग निकाल, कर हुवन के लिए ग्रहण करना 
रक्य नहीं है । इसलिये श्रद्धा शव्द काश्रथजलदहीरै। श्रद्धा 
शंब्द का भ्र्थं जल हो सकता है क्योकि श्रद्धावा श्रापः, [तं० सं 
१।६।८१ (जल ही श्रद्धा है) इस प्रकार काश्रतिमे प्रयोग 
मिलता है । जल देह का वीजभरूत है इसलिये सूक्ष्मत्व में उसका 
श्रद्धा से साम्य है, इसलिये जल को श्रद्धा कह सकते है, जते करि 
सिंह के से पराक्रमी पुरुष को सिह कहते हँ । श्रद्धा पूर्वक्र किए 
ए कर्मो के साथ श्रद्धा का. तादात्म्य सम्बन्धहोने सेभी जल 
को श्रद्धा कहते हँ, जपे कि पुरुष के लिए "मंच" शब्द का प्रयोग 
होता है । दूसरे जल श्रद्धाका कारण होने से भी उसके लिए 
श्रद्धा दाब्द का प्रयोग होसकतादहै। श्रतिमे कहा है-श्रयो 
हास्म श्रद्धां संनमन्ते पुण्याय कर्मणो ।* (जल ही पुण्य कर्मके लिये 
श्रद्धा उत्पन्न करता है) ॥ ५॥ 
अश्र तत्वादिति चेन्नेष्टादिकारिशां प्रतीतेः ।॥ ६ ॥ 
अभ्र्‌ तत्वात्‌ श्र तिमे वेसा कथनन होने से [जीव जलसे 
वेष्टित नदीं होता, इति एसा चेत्‌ [कहो | तो न वेषा नहीं है, 
इष्टादिकारिणां इष्र भ्रादि कर्मं करने वालों की प्रतोतेः वसी ही 


प्रब्रीत होने से । 

दांका- पूर्वोक्त प्रश्नोत्तर मे पंचमो आहुति के स्मय जलं 
को श्रद्धा श्रादिके क्रमसे पुरुषका श्राकार प्राप्त होगा, परन्तु 
उस (जल) से युक्त जीव दूसरे देह को प्राप्त होता है यह नहीं 
सिद्ध होता, क्योकि वसा श्रतिप्रमाण नहीं दै। इस श्रुति मे जल. 
के लिये जेसा शब्द है वेसा जीव-का निदशक कोई शब्द नहीं हैः 
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इसलिये जीव जल से वेत्रित होकर भ्रन्य देहु के प्रति जाता दै 

कट्ना भ्रयुक्त हे । 

समाधान-यह्‌ दोप नहीं प्राप्र होता। क्यो? इध्रं श्रादि 
कर्म करने वालों की वसी प्रतीति होनेसे। श्रय य इमे ग्राम 

प्रपूत दरत्तामद्यूपास्तेते ूममभिसंमवन्ति।' [ छां० ५।१०।६]] 

(श्रववे लोग,जो गांवमे रह्‌ क्र इथ, पूतं श्रौर दत्त इन कर्मो 
से उपापनाकरतेर्टवेश्ुमको यानी घ्म मार्गं को प्राप्न होते 
है ) पसा उपक्रस करके, “्राकाश्लाच्चंद्रमस्मेप सोमो राजा।ः 
[{ द्यां ५। १०।% | ( श्राक्ाशसे चन्र लोक को जाते है, 
यह सोम राजाह) इस वाक्य तक द्रप श्रादि करने वाले लोग 
घूम श्रादि मागे द्वारा पितुयान से चन्द्रलोक जाते हैँ एसा शति 
कहती है 1 उनका ही यहं पर निददाहै एसा प्रतीत होता है 
क्योकरि, "तस्मिन्न तस्मिन्नग्नौ देवाः श्रद्धा जुदह्तति तस्या श्राहृतेः 
सोमो राजा संभवति); ¡ दछां०५।४।२] [एसे इस श्रग्नि 
मे देव श्रद्धाकी ग्राहति देते हें श्नौर उस श्राहति से सोम राजा 
उत्पन्न होता हें) इस प्रकार दोनों श्रतियों के वर्णन की समा- 
नता है । अ्रगिनिटोत्र, दडः, पूरमास श्रादि कमं करने वालों के 
पास इन कर्मा कै साधनभूत दही, दूष म्रादिमें द्रव पदार्थं की 
ग्रधिकता होने सेवे प्रत्यक्षजल हीरहैँ। वहु जल श्राहवनीय 
नामक्‌ श्रग्नि में डालने से सूक्ष्म प्राहुति ङ्प बनकर प्रपूर्वूप से 
( संचित कमकेर्पसे ) इष्रादि करने वालो का भ्राश्रय करता 
टै । ( इनके मरने पर ) इनके दारीर ऋत्विज लोग प्रत्येषि 
विचि के भ्रनुसार्‌ श्रसौ स्वर्गाय लोकाय स्वाहा" ( यह्‌ स्वर्गं को 
भ्राप्रहो) पेना कट्‌ कर श्रन्व्य श्रग्नि मे हवन कर देते हैँ, 
पडचात्‌ श्रद्धापूवक किये हुए कर्मं से संबद्ध एेसा भ्राहुतिमय जलं 

१० 
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म्रपूर्वेूप से इष्ादि कर्म करने वाले जीवों को वेष्ित करके फल 
देने के निमित्त उनको परलोक को ले जाता है । यही वात “श्रद्धां 
जुह्वति" ( श्रद्धा की श्राहति देते हं) इस वाक्य मं “जुहो 

( ्राहुति देते हँ ) इस पद से भ्रभिप्रेत है। इसी के भ्रनुसार 
श्रम्निहोत्र प्रकरणम छः प्रनों के उत्तरमेततिवा एते श्राहुतीः 
इते उत्क्रामतः ।' ( एसी यह दो भ्राहुतियां हवन करने पर ऊपर 
जाती है ), एेसा जो वाक्यशेष यानी म्रन्तिमि वाक्य दिया दहै 
उसमे श्रग्निहोत्र की दो भ्राहुतियां फल देने के लिये परलोक 
को जाती है, यही दिखाया दै! इसलिये श्राहुतिमय जल से 
वेष्टित होकर ही जीव श्रपने कर्मो के फल भोगनेके लिये भ्रन्य 
रारीरके प्रति जातादहै।॥ ६॥ 


शंका-इ्रादि कर्मं करने वाले श्रपने कर्मो के फल भोगने 
के लिये जाते है, एसा कंसे कहु सकते हैँ जव कि वे धूम के 
लक्षण वाले मागे से चन्द्र के ऊपर जाकर श्र्न रूप होजाते रहै, 
एसा म्रागे दी हई श्रतियों से विदित होता है-'एष सोमो राजा 
तद्‌ वानामन्न तं देवा भक्षयन्ति! दछां० ५८०1५] (यह्‌ 
सोम राजाह, वह्‌ देवों काश्रन्न टै, इसको देव भक्षण करते 
हे ), ते चन्द्र प्राप्यान्न' भवन्ति तांस्तत्रदेवा यथा सोमं राजा- 
नमःप्यास्वापक्षोयस्वेव्येवमेनांस्तच्र भक्षयन्ति ।' [ ब्रह ६।२। 
६६ | (वे चन्द्रकरोप्राप्र होकर श्रन्न रूप वनते हैँ भ्रौर जसे 
यहाँ पर ऋत्विज लोग प्याला भरा श्रौर खालो किया इस 
प्रकार सोम रस कापान करतें क्से ही इनक्तोवे देव भक्षण 
करते हें) । श्रव यदिव्याघ्रभ्रादि कै समान देव उनको भक्षण 
करलेंगेतोवे श्रपने कमं फलों का भोग किस प्रकार करः 
सकगे ? 
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इसका उत्तर देते टै- 
भाक्तं वानात्सवित्त्वात्तथाहि दोयति ॥ ७ ॥ 


वा परन्तु[ इष्ठ भ्रादि कर्म करने वाले ] भाक्त गोण रूप 
से [ देवों का म्रन्न वनते टै }; अनात्मवित्वात्‌ क्योकि उनको 
ग्रात्मनज्ञान नहीं होता तथाहि भओ्रौर वेसा दही दशयति श्चरतिका 
कथन है । 


"वा" (परन्तु) शब्द पहले दिये हुये दोष के निवारणार्थं यह्‌ सूत्र 
है यह दिखाता है। ( इष्र श्रादिका कर्म करने वाले गौणरूपसे 
ग्रत्न वनते हं मूख्य स्प से नहीं । यदि मख्य र्पसे श्रन्न हो जाय 
तो शस्वगकरामो यजत" ( स्वगे कौ कामना करने वाला यज्ञ करे ) 
इत्यादि प्रकार को श्रशचकार निरूपण करने वालीश्रतियों का 
विरोध होतादहे। यदि चनद्रमण्डलमेंइष्र भ्रादि कर्म वालोंको 
भोगोकी प्राप्ति नहीं होगीतो भ्रधिकारी ( यहां पर यज्ञके 
ग्रधिकारिथों से श्रभिप्रायदहै) लोग किसलिये श्रायासप्रचुर एेसे 
ट्ण्श्रादि कमं करेगे ? म्नन्न चबव्द उपभोगके साधन रूपएेसे 
श्रत्न से भिन्न पदार्थोके लिएभी गौण ङ्प से लगाया जाता हि 
पेमा देखने में प्राता है, जसे, प्रजा राजा का श्रन्न है, पञ प्रजा 
का भ्ननन है, एेसा कहते ह । इसीलिये, जसे कोई मनुष्य श्रपने 
को प्रिय एेसेस्त्रो, पुत्र मित्रादिसे क्रीडा करतादहै, व्ेहीवेः 
देव इष्ट श्रादि कर्म करने वालोंसे क्रीडा करते है, यही उनके 
भक्षण से श्रमिप्राय है, न कि उनको लड प्रादि के समान चवा 
कर निगल जाने से यहो भ्रमिप्रायदहै। नह्‌ व देवा श्रहनन्तिन 
पिवन्त्येतदेवा्ृतं दृष वा तृप्यति" [ छां ३।६।१ ] (देव वास्तव 
मेन कुखातेहंन पीते हँ, इसी अ्रमृत को देखकर वे तृप्तो 
जाते ह ), यहश्रति देव लोगों के लिये चबाना श्रादि व्यापार 
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का निषेध करती है 1 परन्तु इष श्रादि कर्म करने वाले यद्यपि देवों 
के प्रंगभूतदहैतोभी राजा के यहां काम करने वाले नौक्रोंके 
समान वे लोग स्वयं उपभोग कर सकते हैँ । तथा इष्ट ्रादि 
कर्म करने वाले श्रात्मन्ञान विहीन होनेसेवे देवों के भोग्य वन 
सकते टै । श्र ति भ्रात्मन्ञान रहित जीवोंको देवों के भोग्यल्प 
से वतलाती है, जसे, श्रथ योन्या देवतामरुपास्तेऽन्योऽसावन्योऽह्‌- 
मस्मीति न स वेद यथा पडुरेवं स देवानाम्‌" [ बहु° १।४।१० | 
( वह्‌ देवता श्रन्य है भ्रौरमश्रन्य हूंएेसा जानकर, जो ्मत्य 
देवता \की उपासना करतादटै वह्‌ सत्य नहीं जानता; वह 
पञ्यु के समान देवता का भोग्य वनता है )। 
श्रनात्मवित््वात्तथाहि दरयति, ( क्योकि उनको श्रात्सन्ञान 
नहीं है, श्रुतिका भी यही कथन) इस सूत्रा कौ दूसरी 
व्याख्या इस प्रकार होती है- इन इष्टादि कर्म वालों को श्रात्म- 
ज्ञान नहीं होता यानी वे लोग केवल कर्म करने वलि, ज्ञान से 
युक्त कमं करने वाले नहीं । प्रकरण से यहां पर पंचारिनि विद्या 
ही को गौणरू्पसे श्रातम विद्या कहादहै। श्रव इष्टश्चादि कर्मं 
करने वालों को पंचाग्नि काज्ञानन होनेसे उनको देवों का 
ग्रन्न कहा है वह्‌ केवल पंचाग्ति कौ प्रशंसा करने के लिए गौण 
रूप से कहा टै । यहां पर पंचाग्नि विद्या कह्ने ही का उदहेच्य ह । 
समग्र वाक्य का तात्पयं देखने से यही प्रतीत होता हि। श्रन्य 
श्रति भी चन्द्र मंडल में भोग होता है, एेसा प्रतिपादन करती है 
जसे “स सोमलोके विभरतिमनुभ्रुय पुनरावर्तते [ प्र० ५।४] (वह्‌ 
चन्द्रलोक मे एेदवर्य का श्रनुभव करते हुए लौट भ्राता है) । वसे 
एक ओ्रौरश्रूति भी इष्टभ्रादि कमं करने वाले लोक देवों के साथ 
रहकर भोग भोगते हैँ एेसा कहती है, ग्रथ ये शतं पित्रणां 
जितलोकानामानंदाः स एकः कम्देवनामानन्दयो ये कमणा देव- 
त्वमभिसंपचन्ते" [बृह ४।३।३३] (जिन्होने पित्रलोक प्राप्न किया 
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दे पेम पितरोकेजोसौ भ्रानन्द वहु एकर कर्मदेव का श्रानन्द 
है; जो कर्म द्वारा देव मष्वकोप्राप्न होते हँ उनको क्मदेव 
कट्ते ट, अर्थात्‌ इष भ्रादि कर्मं करने वाले जीवों को गोरूप 
से श्रत कटादहोनेसे वे जीव (मोग के निमित्त चन्द्रलोक मे) 
जाते हं एसा प्रतीत होता है 1 इसलिये “जीव वेष्टित होकर दही 
जातादै'एेसाजोकटादटै वह्‌ युक्त ही दहै! ७॥ 
करताव्ययाधिकरण 1 सूु० =-११ 
छ तात्व्येऽनुक्यवाम्डस्यलिस्यां यथेतसतेवं च \1 ठ 11 


छृतःस्यये कर्मो का नाद होने पर [ वे ; अनचुशलयषान्‌ 
श्रनरा , भाय क लिये श्रवदिष्ट रहे हुए कं ) हित [ नीचे 
तरते दै ]; दृष्टस्य्तिभ्था्‌ प्रत्यक्ष श्रौर स्मृति से [एसा 


विदित ट ], थथा जंसे {वे } इतम्‌ गये [वसे हीं वे नीचे 
ग्राते ह } च परन्तु एदम्‌ पखंतया वेते दी न नहीं प्राते । 


'तरिमन्यावत्संपातयुषित्वाथत्तमेवाव्वानं पूननिवतन्ते यथेतम्‌' 
| दां ५।१०।१५ 1 ( जव तक संपात यानी कम संग्रह है तव 
तक्र रहकर दे जिस मार्गसि गये थेउसी मार्गसि लौटते दहै) 

हासे श्रारंम करके यावद्रमणीयचरणा ब्राह्मणादि योनिमा- 
पद्यन्ते कपूयचरणाः इवादि योनिम्‌" [ दां ५।६१०।७ | (जिनका 
यहां ्रच्छा ्राचरणा दै, वे ब्राह्मणादि योनियोंकोप्राप्र होति रै 
श्रोर जिनका हीन श्राचरण है, वे इवान भ्रादि योनियोंको 
प्रात्र होते हं ) यहां तक्र श्रुति इष्ट श्रादि कमे करने वाले धूम 
रादि मागं से चन््रमंडल को प्राप्त होकर भोगोंको समाप्त 
करके फिर नीचे लौटते हैँ एसा कथन करती है । 
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यहां पर विचार करना चाहिये किक्यावे निःडेष कर्मा 
का उपभोग करके क्मसंस्कार रहित लौटते टै श्रथवा कु 
कर्मसंस्कारों के सहित लौटतेर्ै? 
पूवेपक्षीः- भ्रनुङायरहित यानो कर्म संस्कारसे रहित हो 
लौटते हँ, एेसा प्रतीत होता है; क्योंकि “यावत्संपातम्‌' ( जव 
तक कर्मसंग्रह ह ) एसा विदेषण दिया हृश्रा है। संपातः राब्द 
का यहां पर करमादाय से श्रभिप्रायदटै। जिसमे जीव इस लोक 
से परलोक को कर्मफल भोगने के लिये ( संपतति ) जाता दै 
वह्‌ संपात दहै ¦ "यावत्संपातम्‌' (जव तक कर्म संग्रह्‌ रटै)ये 
राब्द जोव के सव कर्मो कावहां भोग हो जाता एेसा दिखाते 
है । तेषां यदा तत्पर्यवेत्तिः [ व्रहु° ६।२।१६ ] ( जव उनका वह्‌ 
कमक्षीण हो जाता दै) इस श्रुति से भी यही वात प्रत्तिपादित 
होती है। यदि कहो कि जव तके इस लोक में भोगने योग्य कर्मं 
ह तब तक जीव उसको भोगता दहै, तो कहते है पेसा नहीं कह 
सकते; क्योकि अन्य श्रुति में “यत्कि च" ( जो कुद ) एेखा निदं 
हे । शभ्राप्यान्तं कर्मणस्तस्य यत्किचेह्‌ करोत्ययम्‌ । तस्माल्लोका. 
त्पुनरेत्यस्मे लोकाय कर्मो ॥' | बृह० ४।४।६ (जो कुच भी 
कम वह यहां पर करता है उसक्रा वहां फल पाकर उस लोकसे 
यहां पर फिर कमं करने के लिये लौटता है), यह दुसरी श्रुति 
"यत्कि च" (जो कु) एेसे साम।न्यता दशक शब्दो के प्रयोग ते समस्त 
कर्मोका वहां क्षय दहो जाता है एसा दिखाती है । वैसे ही, मरण 
ग्रनारन्ध कर्मो को व्यक्त करतादहैः क्योकि मरण के पूवं जिन 
कर्मो के फल काश्रारंभ हुश्रा है, एसे कर्म, उनको प्रतिवध होने 
से, उस समय व्यक्त ( फलोनमरुख ) नहीं हो सकते । श्रवन मरण 
जिन कमेकि ्रारंभ नहीं इभा एेसे सव कर्माको व्यक्त करता 
है (८ एेसा मानना पडेगा ); क्योकि, कारण के समान होते इए 
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कार्योमे भेद नहीं हो सकता; जसे, एक दीप कादोनों को 
समान रूप से सानिघ्य होते हुए केदल घट व्यक्त होता है, पट नहीं, 
एेसा नहीं कहु सकते; इससे जीव कर्माडियरहित ही नोचे लौट 
ग्राते है, एेमा प्रतीत होता है 1 

समाघान-कर्मोका नाद होने पर भ्रनुशयसदहित ही जीव 
यहां पर लोटते ह । जीव जिस कर्मं समूह्‌ से उसके उपभोग के 
लिए चन्द्रलोक को जाता है वह्‌ कर्भ समूह्‌ नघ्र दोने पर उसका 
जो जलमय डरीर चन्द्रलोक के भोगों के निमित्त उत्पन्न हुश्रा था 
वह, जसे सूर्यकिरणों से भ्रोले पिघल जाय, वा अनभि के संयोग 
से घौ पिघल जाय; भोगों के क्षय को देखकर उत्पन्न हुए शोकाग्नि 
के संपर्कीसे वेमे ही पिघल जाता दै। इस्तलिए किये हये इष्ट भ्रादि 
कर्मो के फल के उपभोग से स्वयं क्षय होजाने पर जीवर (शेष रहे 
हए) कर्मो के श्राय :सहित हो नीचे उतरतेहं। इसमे क्या 
प्रमाण दहै? प्रव्यक्न तथा स्मृति इसमे प्रमाण है । 'तद्य इह रम- 
रीयचरणा श्नभ्यादो ह यत्ते रमणीयां योनिमापदये रन्त्राह्यणयोनि 
वा क्षत्रिययोनिं वा वेश्ययोनि वाथ य इहु कदयचरणा म्रस्याशो 
ह्‌ यत्ते कपूयां योनिमापद्यरज्शयोनि वा सुकरयोनि वा चण्डाल- 
योनि वाः [ छां ° ५।१०।७ | ( जिनका यहां पर रमणीय श्राच- 
रणद्रैवे रमणोय देते ब्राह्मण, क्षत्रिय वा वद्य योनि को प्राप्त 
होते दै, तथा जिनका श्राचरण हीन वे श्चान, सुकर श्रथवा 
चण्डाल की हीन योनि को प्राप्न होति है) इस प्रकार श्रुति प्रत्यक्ष 
दिखाती टै कि जीव ्रनुगयसहित ही नीचेके लोकं को प्राप्त 
होता है। श्व तिमे भ्राये हुए चरण शब्द.का भ्रथं श्रनुरय दह यह्‌ 
( सूत्रकार ) ्रागे कर्हेगे । दुरे, प्रत्येक प्राणो में जन्म हौ से उच 
नीच रूप से भिन्न प्रकारका जो उपभोग प्रत्यक्ष दिखाई देता है, 
वहु भ्राकस्मिक होना भ्रसंभव होनेसे, भ्रनुशय का भ्रस्तित्व 
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सूचित करता है । क्योकि, संपत्ति श्रौर विपत्ति इनके सुकृत श्रौर 
दुस्कृत ये कारण हं, एेता क्ास्त्र से जाना जाताहै 1 "वर्णा च्राश्र- 
मार्च स्वकमंनिषटटाः प्रेत्य कर्मफलमनुशूय ततः शेषेण विरिघ्रदेद 
जातिकुलरूपागुःश्रुतव्रत्तवित्तसुखमेवसौो जन्म प्रतिपद्यन्ते ( वणं 
ग्रो भ्राश्चम में स्थित स्वकर्मनिष्रुं लोक में श्रपने श्रपने कर्यं करके 
मरते टं । पश्चात्‌ लोक्ांतरमें श्रपनै कर्मक फल कौ उपयोग 
करके शेष रहे हुए कर्मासे वरिषिष्ट प्रकार के देश, जाति, कुल 
रूप, भ्रायुष्य, ज्ञान, श्राचार द्रव्य, सुख तथा बुद्धि इनसे संपन्न 
पेसा जन्म ग्रहण करते हैँ ), यह स्मरेति भी श्रनुशय सदहितदही 
जीव इस लोक मे लौटता है एेसा दिखाती ह ; 
भ्रव विचार करतेदहंक्रि श्रनुदशाय किसको कहते 
पुवप्च --स्वगे प्रा्निके लिए कयि हये कर्मोके फल का उप- 
भोग करने पर, जंघे तेल के वतन में चिकरनाई रह जाय, वस्त जो 
कुं ग्रवरिष्ट कमं रह जाते हँ वह्‌ भ्रनुशय टै । जंसेतेल के पात्र 
को रिक्त करने परभी वह्‌ संपू रूपसेखालो नहीं होता, पात्र 
मे भी कुछ तेल रह ही जातादहै,वेसे ही कुकर्मी (जीवकं 
साथ) रह ही जाति हं, वसे ही यह्‌ श्रनुरायदै। यदि कहौ कि 
ग्रहष्ठ सुख दुःखादि कार्यका विरोधी होने से (क्योकि सुखोप- 
भोग से श्रहष्ट का नाश होता है ) उपयुक्त फलका भ्रवजेप रहता 
दै एेसा नहीं कह सकते, तो वह ठीक नहीं है । व्योकि संपूण ङ्प 
से कर्मफल का भोग होतादहै एषा हम नहीं कहते । यदि कहो 
कि समस्त कर्म फलके भोगकेलियेही तो वह्‌ चण््र मण्डल कों 
प्राप्न होता दहै, तो यह ठीक है, परन्तुएेता होते हुये भो प्रत्यन्त 
श्रल्प कम श्रवरोष रहने पर वहां वह्‌ रहने नहीं पाता । सानो 
जेसे कोई सेवक समस्त सेवा सामग्री लेकर राजगृहमे जातादहै 
परन्तु श्रधिक काल वहां सेवा करने पर जब उसके बहुत सेवा 
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सावन समाप्र होते दँ तव केवल छत्र भ्रौर पादुका ही श्रवदोष रह्‌ 
जाने पर वह्‌ राजगृह में सेवा के निमित्त रह्‌ नही सकता, इसी 
प्रकार क्रचित्‌ श्रनुङय हेष रहने पर यह्‌ चन्द्र॒ मण्डल पर टिक 
नदी सकता । 

समाधान-यह्‌ युक्त हौ एेसा नरीं प्र॑तीत दहीता1 स्वर्गके 
लिए हए कर्मं काभोगदहो जने पर उसका श्रवदोप रह 
नटा सकता, व्योक्रि ( यह्‌ श्रवदोेष ) मोग के विरोवी हैँ यानौ 
भोगसेदी उथक्राक्षय हयो जाता है यह्‌ कहा गया है! यदि कहो 
किणेसाभीतोकहाथा क्ति स्वर्ग फल देने वाले समस्त कर्मो 
का वह्‌ उपनोग नहीं होदा तो यह्‌ ठीक नहीं है । स्वगं के फल 
निमित्त क्रिया हुः कमं सम्पूणं रूप से स्वर्ग फल को नहीं देता 
परन्तु स्वर्ग से च्युत होनिपरभी कुछ फलदेताहै एेपी कल्पना 
शत्ति को प्रसास मानने वाले के लिट ठीक नहीं दं । तेल के पात्र 
मे (तेल निकल जाने पर ) चिकनाई का भ्रंश रहना ठीक ही है 
वेस टी सेवक्के पास शल साधनों का रहना भी ( जिनके 


परन्तु इस प्रकार स्वगं एल देने वाले कसं का भो श्रवशेषं र्ता 
दै एेरो कत्पना नही हौ सकती, क्योकि इसमे स्वगे फल वताने 
वाले शास्त्र का विसेघ होता ह । स्वर्गं फल देने वाले इष्ट श्रादि 
कर्मो का; ते के पा्रमे जकेतेल काश्रंरा रह जाता वसे 

ग्रवरोप क्प श्रनुगय नही होता, एेसा ह मानना पड़गा । क्योक्रि 
यदि जिस इष्टादि सुकृत कर्म से वह्‌ स्वर्ग का उपभोग करता है 
उसीका कुछ रदा भ्रनुशाय ङ्प से रहता है, एेसी कल्पना करे. तो 
केवल एक रमणीय यानी श्रच्छा ही भ्रनुशय रहेगा उससे विपरीत 
नहीं । एसा मानने से (तद्य इह रमणीयचरणा श्रथ य इह कपूय- 
चरणाः' [ छां ५।१०७ ] ( इसलिए जिनके यहां भ्रच्छे ्राच- 


चिकि, 
तिति तिकि किक कि कि. 
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रण होते दँ श्रौर जिनके यहां हीन श्राचरण होति दै) इस श्रनु- 
राय विभागकी श्रुतिका विरोध होगा। इसलिये परलोक के 
भोग देनेवाले सव कर्मो का भोग करके दोष रहे हुए, इसन लोक 
मे भोगदेने वाले कर्म ही भ्रनुशयल्प होति दै ग्नौर उन्हीं के सराय 
वह्‌ इस लोक मे भ्राता है, एेसा सिद्ध होता हं । 

प्रव पूर्वपक्षमें जो कहा था किश्रतिमें ध्य्किच' (जो 
कुद ) एेसा सामान्य शब्द होने से सव विशेष कर्मो का उपभोग 
होकर उनका नाशहो जाने से जीव श्रनुशयरहित ही इस लोक 
मेभ्रातादै, तो वह ठीक नर्ही है; क्योकि भ्रनुशाय का श्रस्तित्व 
होता है ( एेषा सिद्ध किया गया है) । इसलिये ( उस श्रुति का 
तात्पर्य ) यह प्रतीत हौता दै क्रि जिन कर्मोको परलोक की 
प्राप्ति के निमित्त कियागयाथागश्रौर जिनका भोग वहां पर 
प्रारभदहोचुकाथा,उनदहीकाभोग "समाप्त होने पर" ( जीव 
इस लोक मे श्राते हं) । वसे ही पूर्वपक्ष मे कटा था किं जिनका 
भोग होना शेषदहैरेसे सवकर्मो को मरण व्यक्त करता टै 
इसलिये कुद कर्मो ढारा वह परलोकमें भोग भोगता ठैप्नौर 
कूद कर्मोसे इस लोक मे, एेसा विभाग वन नहीं सक्ता, तो 
उस्षका उत्तर भी श्रनुशयके म्रस्तित्व की सिद्धिमेदहीश्रा जाता 
है । भ्रव जिनके फल उत्पन्न नहीं हृए एमे सव कर्मा को मरण 
व्यक्त करता है एसा कंसे कहते हो ? यदि कहे कि जिनका फल 
हो रहा है पेये कर्मो सेश्रन्य कर्मंदव जाने से उनक्ता व्यापार 
प्रारंभ नहीं होता, परन्तु उन कर्मोका प्रतिवंव मरण कालमें 
दूर हो जाने से उनका व्यापार प्रारंभ होने लगता दहे, तो कहना 
` चाहिये कि जसे मरणकाल के पहिले जिनका फलदो रहाट 
फेसे कर्मोसे दव जानेके कारण इतर ( भ्रनारब्य) कर्मा 
का व्यापार नहीं होने पाता, वसे ही मरण काल मं 
भी प्रवल कर्मो के प्रतिबन्ध से निर्बल कर्मका व्यापार हौ नहीं 
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सकता । जिसके फल श्रन्य जन्म मे भोगे जा सकते हैँ, एेसे श्रनेक 
कमं एक मरण में एक ही समय श्रभिव्यक्त होकर श्रनारब्ध फल 
स्वरूप सामान्य धरम से एक जन्म का भ्रारम्भ करते है, एसा कह 
नहीं सकते क्योकि एसा कह्ने त्ते प्रत्येक कर्म का नियत फल 
टोता है इस वात का ( मूल भूत सिद्धान्त का) विरोध होगा। 
मरण कालम कुकर्म व्यक्त होतेह ग्रौर कुुनष्ट हो जाते 
ठै, एसा भी नहीं कह सकते, क्योकि प्रत्येकं कर्मं का फल 
दोतादहीरहे, इस सिद्धान्त का विरोध होगा वंसते ही, विना 
प्रायश्चित भ्नादि के कर्म कानाश् संभवनहीं दै । स्मृति भी कहती 
ठे कि बरिर्ड फलवाले कर्मके प्रतिवंवसे इतर कर्मा बहुत काल 
तक पड़े रहते दै, जसे कदाचित्सुकृतं कर्म॒कटस्थमिह तिरति । 
मज्जमानस्य संसारे यावह्‌.:खाद्विरुच्यते॥" ( संसारम निमग्न 
हुए पुरूष कै सुकृत कमी कभो वह दु्खोंसे मक्त होता टै त्तव 

तक श्रटलमे वने रहते हें) टत्यादि। यदि सव अ्रनारन्य कर्म 

एक हौ मरणा काल मे भ्रभिव्यक्त शक्र एक ही जन्म का श्रारंभ 

करेगे तो स्त्र्ग, नरक श्रौर तिर्यक योनि में नवीन कर्म को योग्यता 

नटोनेसे धर्मश्रोर ग्रपघ्र्मको उत्पत्ति नहीं होगी ओ्नौर पेमा 

होने से प्रपर जन्मके लिये कोड हेतुन होने से श्रपर जन्म ही 

नहीं होगा । तथा ब्रह्महत्या प्रादि कर्मोमेसे एक एक कर्मका 
प्रनेक जन्म पर्यंत फल भोगना पड़ता है,एेस्ा जो स्मृति 
मे कटा है, उत्ता परिरोव्र होगा । धमं श्रौर त्रघर्मकै स्वल्प, 
फल श्रौर साधन श्रादि का ज्ञान शास्त्र श्रादि के ्रतिरिक्त श्रन्य 
किमी से होना संभव नहीं है । जिनके ट्र फल है, एेसे कारीरि 
(कारीरि नामक इषि वर्षां के निमित्त को जाती है) श्रादि कर्मो 
को मरण व्यक्त नहीं कर सकता इसलिये मरण सब कर्मो को 
भ्रमिव्यक्त करता दै, यह कल्पना श्रव्यापक दै । 
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प्रव जो दीपका हृष्रांत दिया गया है उसका भी कर्मो का वला- 
वल दिखाने से खंडन हस्रा । अ्रथवा स्थुल म्रौरसृक्ष्मल्पों को 
्रभिन्यक्त श्रौर श्रनमिव्य्तिके समानय हाता टै एेसे समभन) 
जे दीप समान दूरी पर होते हुये मी स्थुल खूपों को ग्रसिन्यक्त 
करता टै परन्तु सूक्ष्म ल्पोको श्रसिव्यक्त नहींकरता, सी प्रकार 
सतर म्रनारव्य कर्माको श्रवसर प्राप्न होने परभी सरण समय 
वलवान कर्मोको हौ वृति उत्पन्न होती टै, दर्वलको नहीं 1 इ 


प्रकारश्रति,स्पृति श्रौर युक्तिके साथ विरोधी होने से स 


प 
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कर्मोको मरण व्यक्त करतादटै यह मत प्रसंगतदै। रत॒ कुद 
कर्म शेष रहने से मोक्ष कौ प्राप्ति नहीं होगा यह रान्ति व्यर्थं 
टै, क्योकि सम्यक्‌ ज्ञान से श्रगेषकमं का क्षय होता टै एेसा 


श्रति का कथन हे, इसलिये सिद्ध हश्रा करि जीव ग्रनुगय सहित 
ही नोचे ( इक्र लोक) मेंश्राते दहं । 
तीचे प्राने के समय वे जीव जये ऊपर गये थे उययं किचित्‌ 
भिन्न प्रकार से नीचे उतरते ह । 'ययेतस्‌' का श्रध जेषे उपर 
गये थे' मरौर नेवम्‌" का श्रथ है उससे भिन्न प्रकार से । पितरु 
यान मार्गे मे जिप्च च्रुम श्रौर श्राकादा का ग्रहण है उसका नीचे 
प्राने के समय भी उल्लेख होने से तथा श्रुति में “यथेत्तम्‌' ( जं 
उपर गयेथे) एमे चब्द होनेसेवे ञंछे गये थेवंसे ही उतरते 
है एेसा विदित होता है। तथा रात्रि श्नादि का निद वहांन 
होने से श्रौर श्रभ्र (बादल) श्रादिका विेष निदेश होने से 
जीव ( क्रचित्‌ ) भिन्न प्रकार से नीचे उतरतादै एेखा विदित 
होता है ॥ ८॥ 
चररादिल्ति चेन्नोपलक्षखार्थ चि का्रनि्िः ॥\€॥। 
चरणात्‌ प्राचरण से [ नया जन्म प्राप्त होता है ] इति 
टेसा चेत्‌ कहो तो न वह ठीक नहीं है उपलक्षणार्था [वह्‌ श्रू.ति] 
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लाक्षशिक भ्र्थं वाली है इति एेसा कार्ष्णाजिनिः कार्ष्णा- 
जिनि भ्राचार्य का मत दहै । 
ूर्वपक्न-तद्य इह रमणीयचरणाः [ छां ० ५। १०। ७ ] 
( जिनका यहाँ म्रच्छा श्राचरण होतादहै) यह श्र्‌ति भ्रनुडाय 
का श्रस्तित्व सिद्ध करने के लिये दी गई थी, परन्तु वास्तव में 
वहश्रतिप्राचरणसे दूसरा जन्म प्राप्न होता है एेसा वर्णन 
करती दै, श्रनुशयसे दूसरा जन्म प्राप्र होता है, एेसां नहीं 
कहृतो । श्राचरण भिन्न दै भ्रौर म्ननुशय भिन्न दं । न्राचरण का 
रथं श्नाचार, चारिच्य वा रील दैश्नौरजिसकाभोग हो चुका 
है एसे कर्मं से श्रत्िरिक्त जो कर्म दै उनसे म्रनुदायका अभिप्राय 
दै । श्रत्तिभी कर्म श्रौर ्राचरण का भिन्न भिन्न निदेश करती 
टै, जैस यथाकारी यथाचारी तथा भवति" | वरु०४।४।५ | 
( जसे जिसके भ्राचार होते दै श्रौर जंसे जिसके कर्म होते हैँ वसा 
ह होता है); “यान्यनवद्यानि कर्माणि तानि सेवितव्यानि नो 
इतराणि यान्यस्माकं सुचरितानि तानि त्वयोपास्यानि ।' [ तं० 
१।१११२ (जो निर्दोष कर्म उनको करना चाहिये, जो 
वेसे न हों उनको नहीं, तथा हमारे जो श्रच्छे भ्राचरण है तुमको 
उनका ग्रहण करना चाहिये जो वसे न हों उनका नहीं ) । इस- 
लिये श्राचरण से जन्मको प्राप्ति होती है, एेसा प्रतिपादन करने 
वाली श्रुति से भ्रनुशाय की सिद्धि नदीं हो सकती । 
समाधान - यह ठीक नहीं है; क्योकि भ्ननुराय के लाक्षणिक 
ग्रथमेंदही यहांपरश्नति में "चरण" ( भ्राचरण ) शब्द श्राया 
है काष्णजिनि भ्राचायं मानते हं॥६॥ 
श्रानथक्यमिति ये तदपेक्षत्वात्‌ \ १० ॥ 
आनर्थक्यम्‌ [ म्राचरण ] निरर्थक हो जायगा इति एेसा 
चेत्‌ [ कहो ] तो न वह ठीक नहीं है; तदपेक्षत्वात्‌ क्योकि 
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[ क्म के लिये ] उसकी ( भ्राचरणा की ) भ्रावश्यकता है । 
शंका --स्राचार' शब्द का प्रसिद्ध श्रर्थजो रील है उसको 
दछोडकर श्रनुशय' एसा उसका लाक्षणिक भ्र्थं क्यो ग्रहण किया 
गया दै? श्नूतिमें कहे हुए विधि निषेधरूप शील ( श्राचरण ) 
ही जसा श्रच्छा या बुरा हो उसीकै भ्रनुसार उसका शुभ प्रगुभ 
योनि की प्रात्चि रूप फल होगा । भ्राचरणकाभी कुं फलतो 

ग्रवङ्य मानना ही पड़ेगा, म्रन्यथा वह्‌ निरर्थक हो जायगा 1 
समाधान- यह दोष नही घराप्र होता, क्योकि कर्म को उसकी 
श्रपेक्षा है । इष्र श्रादि सव कमं शील वा श्राचरण की श्रपेक्षा 
रखते ह; क्योकि जिसके प्राचार श्रच्छेनहीं हैँ पएेसे किसी भी 
व््क्ति को कमका श्रधिकारदही नहीं होता। श्राचारहीनंन 
पुनन्ति वेदाः" (श्राचारहीन पुरुष को वेद्‌ पावन नहीं कर सकते) 
इत्यादि स्मृतियों से पुरुष के लिये भी भ्राचार निरर्थक नहीं 
सिद्ध होते । इष्रादि कर्म समुह जव श्रपना २फल देते है, तव 
उनको श्रपक्षासे ही प्राचार उसमे कु विशेष उत्पन्न करतां है । 


क्म सब पदार्थो को उत्पन्न करता है. यह्‌ बात श्रुति भ्रौर स्मृति 
दोनो मे प्रसिद्ध हे । इसलिये श्राचार से उपलक्षित कर्म ही 


भ्रनुराय रूप वनकर जन्म देने मे कारणभूत होता रै, एेसा 
का्णजिनि का मतदै। कर्मंसे श्रन्य जन्म की प्राप्चि संभव 
होने पर शील से जन्मको प्राप्रि मानना युक्त नहीं है। जव पैर 
से दौड सक्ते टं तव वोदुभों से चलने का कोई प्रयोजन 
नहीं हे । १० ॥ 
सुक्ृतदुष्टृते एवेति तु बादरिः ।॥ ११ ॥ 

तु परन्तु [ प्राचरण का भ्रं | सुकृतदुष्ङरृते सुकृत रौर 
दष्करेत एव ही दै इति एेसा बादरिः बादरि भ्राचार्यं 
[ मानते है ]। 
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वादरि श्राचार्यंकरा मत दै कि चरणः शब्द से श्रभिप्राय 
सुक्रृत श्रौर दुष्करेतदही कादटै। चरण ( भ्राचरण), प्रनुष्ठान, 
कर्म, ये सव समानार्थक शब्द हैँ । 'चर' धातु करना इस सामान्य 
ग्रथ मे प्रयोग किया जाता है, एेसा देखने में श्रता है । क्योकि 
जो इष्ट प्रादि लक्षण वाला पुण्य करता है उसको लोग यों 
कट्ते क्रि यह्‌ महात्मा घमं का श्रात्नररण करतादहै। भ्राचार 
भीएक प्रकारकाधर्महीदटै। श्रव कर्मं श्रौर भ्राचरण का 
भिन्न निवड कियागयादै वह्‌ ब्राहण-परित्राजक न्याय से 
उपपन्न होता टै ( परिन्राजक ब्राह्मण दी होते दहै) इसलिये 
रमणीय भ्राचरण करने काले श्रच्छे कर्म करने वाले हैँ श्रौर 
निन्दित प्राचरण करने वाले बुरे कर्म करने वाले दै एसा निर्णय 
होता है॥ १३१॥ 

३ प्रनिष्टादिका्यधिकरण सू° १२-२१। 
इनिष्टादिकारिरणसपिच भ्‌ दम्‌ १२॥ 

अनिष्ठाकारिणाम्‌ इष श्रादि कमं न करनेवालो को अपिच 
भी [ चन्द्र मंडल की प्र्चिहोती है एसा] श्रूतम्‌ भ्रति में 
कथन है । 

इष्ट श्रादि कर्म करने वाले चन्द्रमंडल को प्राप्र होते है 
ेसा कहा, परन्तु इष भ्रादि कर्म नहीं करते वे भी चन्द्र मण्डल 
को जाते है श्रथवा नदीं जाते इसका अव विचार कियाजातादहै। 


पूवपक्ष-इष्ट श्रादि कर्म करने वाले ही चन्द्र 
मण्डलकोप्राप्र होति हों सो वात नहीं; क्योकि जो इष्टः 
भ्रादि वर्मं नहीं करते उनको भी चन्द्र मण्डल को जाना 
पड़ता टै टएेा श्रति कहती है। कौषीतको रचाखा वाले 
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श्रपनी शाखा मे इस प्रकार सामान्यता से पट्तेहैँकि ध्ये वके 
चास्माल्लोकात्प्रयन्ति चन्द्रमसमेव ते सर्वं गच्छन्तः | कौपी० 
१।२] (जो कोई इस लोकसे जातें वे सरव चन्द्र मंडल र्हं 
कोप्राप्रहोते दै) वेसे ही, पूनः इस लोक में जन्म लेने वालों के 
देह को उत्पत्ति चन्द्र मण्डलको प्राप्न हए विना नहीं होती; 
क्योकि 'पंचम्यामाहतौः ( पांचवीं श्राहृति मे) एसा कहने से 
“पांचवीं भ्राहूति ही मे [ यहं शरीर वनता है ] एसा संख्याका 
निद्चय दिया गया है । इससे सवही चन््रमाके प्रति जाय; इष 
ग्रादि कर्मं करने वाले तथान करने वाले, दोनों को एक ही 
गति मिले यह्‌ ठीक नहीं, एेसा कहो तो वेसा नहीं टै; क्योकि 
जो इष्टादि कमं नहीं करते उनको वहां भोग की प्रात्र नहीं 


होती ॥ १२॥ 
संयमने त्वनुभ्रयेतरेबासारोहानरोष्स 
तद्गतिदशंनात्‌ । ९३ ॥ 


तु परन्तु इतरेषाम्‌ श्रन्य संयमने यमलोक मे अनुभूय 
[ कष्ट | भोगकर [ नीचे श्राते हैँ श्रौर इस प्रकार उनका] 
आरोहावरोहौ श्रारोहाव रोह होता है, तद्गतिद्दंनात्‌ श्रति में 
वेसी उनकी गति बताई होने से । 


“परन्तु शाब्द पूर्वपक्ष का निराकरण सूचित करता टै। यह्‌ 
वात नहीं है कि सभी चन्द्रलोक को जाते हों, क्योकि चन्द्रलोक 
मं जाना केवल भोग के निमित्त ही होता है; निष्प्रयोजन नहीं । 
न केवल फिर नोचे उतरने के लिये ही चन्द्रलोक मे गमन होता 
है; जसे कोड वृक्ष पर चदृता है तो फल फूल लेने के लिये ही 
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चटता है, निष्प्रयोजन श्रथवा केवल गिरने के लिये कोई नहीं 
चट्ता 1 इष श्रादि कर्म न करने वालों को चन्द्रलोक मे भोग नहीं 
होता, यह पहले कह चके हैँ । इसलिये, इष्ट श्रादि कर्म करने 
वाले ही चन्द्रलोक को जाते हैँ, श्रन्य नहीं जाते श्रौर इतर लोग 
-संयमनः नामक यमपुरी को प्राप्न होकर श्रपने कयि हुए परप 
कर्मों के भ्रनुर्प जो यातना भोगनी है उसको भोगकर फिर इस 
लोक को लौटते हैँ । उनका श्रारोह्‌ श्रौर श्रवरोह इस प्रकारका 
, होता है; क्योकि श्वतति में उनकी एसी ही गति का निदश 
मिलतादटे। वसेहौी यमके वचन की श्रत्ति इष्ट श्रादि कमन 
करने वाले मरने पर यमलोक को जाते दहै, एेसा कहती दै- 
न सांपरायः प्रतिभाति वालं प्रमाद्यन्तं वित्तमोहेन मूढम्‌ । 
श्रयं लोको नास्ति परे इति मानी पुनः पुनर्वंडामापद्यते मे ॥' 
| कठ० २।६ | ( प्रमादशोल यानी इष्ट श्रादि श्रच्छे कर्मन 
करने वले म्रौर द्रव्य से मोह कोश्राप्न हुए भ्रज्ञानी जीव को 
परलोक साधन श्रच्छा नहीं प्रतीत होता । यही लोकत टै, पर- 
लोक टै ही नहीं, एेसा चमण्ड रखनेवाला वार वारमेरे वज्ञमें 
ग्रातता टै) । इसी प्रकार 'दवस्वतं संयमनं जनानाम्‌" ( जिसके 
पास लोग जातेदहँएेसेयमको) एेसे वहत प्रमाण श्रुति 
मिलते ह, जिनसे एसे लोग यमके वमे जातेर्टै एसा विदित 
टोता है ॥ १३॥ 
॑ स्मरन्ति च।॥ १४॥ 
स्मरन्तिच स्मृतिकारमोएेसाही कहते है । 
तथा मनु, व्यास श्रादि शिष्ट पुरुष संयमन नामक नगर में 
वरे श्राचरण वाले श्रपने कर्मो के भोग भोगते है, ठेसा नाचिकेत 


के भ्राख्यान श्रादि से कहते ह ॥ १४॥ 
११ । 
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श्रपिच सप्र ॥ १५॥ 
अपिच तथा सप्त सात [नरकोंकाभी कथनदटहै || 
तथा रौरव श्रादि सात नरक वरे कर्मोके फल भोगने के 
लिये होते है, एेसा पौराणिक कहते दँ । उनको इष श्रादि के 
भ्रतिरिक्त कर्म करने वाले प्राप्न होते दै । श्रमभिप्राययहदटै किवे 
चन्द्रलोक को कंसे प्राप्न होगे ? भ्र्थात्‌ नहीं होंगे ।। १५ ॥ 
यदि कहो कि वे यमके अ्रघीनतामें म्रपने पाप कर्मा के, 
फल रूप यातना भोगते टै, यह कहना विरुद्ध टै; क्योकि 
रौरवादि नरको मे चित्रगुप्रादि भ्नन्य भ्रधिष्ठाता होते टै एेसी 
स्मृति है; ( तो उसके उत्तर मे कहते हँ कि -) 
तत्रापि च तद्व्यापारादतिरोधः ॥ १६ ॥ 
च श्रौर तत्रापि वहां मी तदृव्यापारात्‌ यमका ही श्रधि- 
कार होने से अविरोधः इसमें तिरोव नहीं ग्राता। 
उन सातो नरको मे यमके श्रचिष्ठात्रूत्वमेही सव न्यापार 
होता दै; पेा कथन होने से इसमे विरोध नहीं टहै। यमसे 
प्रयुक्त हुए ही चित्रगुप्र भ्रादि वहां के भ्रधिष्ठाता वनते हैँ; एेसा 
स्मृति का कथन टै ।॥ १६॥ 
विद्या कमंणोरिति तु प्रकृतत्वात्‌ ॥ १७ ॥ 
तु परन्तु [ छांदोग्य श्रुति में | विद्याकर्मणोः विद्या भ्रौर 
कर्मके [ मार्गसेही | इति श्रमिप्राय टै, प्रकृतत्वात्‌ क्योकि 
प्रकरण से यही प्रप्त होता हे। 
पचाभ्नि विद्या मे वेत्थ यथासौ लोको न संपूर्यते" 
[ छां ५।३।३] ( यह चन्द्रलोक क्यों नहीं भरता सोत 
जानता है ? ) इस प्रन के उत्तर के प्रसंग में श्रुति कहती 
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है कि भ्रथतयोः पथोर्न कतरेणचन तानीमानि क्ष व्राण्यसक्दा- 
वर्तीनि भ्रूतानि भवन्ति । जायस्व च्ियस्वेत्येतत्त तीयं स्थानं 
तेनासौ लोको न संपूर्यते ॥' [ दां ° ५।१०।८ ] ( वार बार लौटने 
वालेक्ष्‌्र प्राणी इन दोनों मार्गोमेंसे किसीसे नहीं जति। 
उत्पन्न हौना श्रौर मरना जिसमे लगाहुभ्रा दै एसा एक तीसरा 
लोक इनके लिये है, इसलिये यह्‌ चन्द्रलोक भर नहीं जाता ) । 
इस श्रुति में “एतयोः पथः" ( इन दोनों मार्गो मसे) इससे 
यहां विद्याश्रौरकर्मकेहीदो मार्गं विवक्षित है. क्योकि प्रकर 
से यही प्राप्न होता है । देवयान श्रौर पित्रयाण इनदो मार्गोकी 
प्रात्निके साधन ख्प विद्याग्रौर कर्नही यहां पर प्रकृत टै, "तद्य 
इत्थं विदुः" [ दछछां० ५।१०।१ | ( इसलिये जो एेसा जानते हैँ ) 
यहां तक विद्या का उपदेश है श्रौर उससे प्राप्न होने वाले देवयान 
मागका निर्देश है तथा ` इष्टापूतं दत्तम्‌" [ छां ५।१०।३ ] 
( इष्ट, पूर्तं श्रौर दत्त) इससे कर्म का उपदेश है श्रौर उससे 
प्राप्न होने वाले पितरयाण मार्ग का निर्देश है। इसी प्रकरणम 
ग्रागे ्रथ॑तयोंः पथोनं कतरेणचन यह्‌ श्रति श्राई है । इसका 
ग्रभिप्राय यह्‌ है कि जिनका विद्या साधन के प्रभाव से देवयान 
मे प्रधिकार नहीं है तथा कर्मके प्रभावसे पित्रयाणमेभी 
प्रधिकार नहीं दै उनके लिये क्षुद्र जन्तुश्रों के योग्य एसा, श्रौर 
जिसमे वार वार लौटना पड़े एेसा एक तीसरा मागं है। इस 
कारणसे भी बुरे कम करने वाले चन्द्रलोक मे नहीं जाते, यह 
प्राप्न होता है। यदि कहोकियेलोग भी चन्द्रलोक को प्राप्न 
होकर पश्चात्‌ क्षुद्र जन्तुश्रोको योनि को प्राप्त होगे तो वह्‌ 
टीकर नहीं है क्योकि इनका इस श्रवस्था मे चन्द्रलोक के प्रति 
जाना ही निरर्थक है । तथा सभी मरने पर चन्द्रलोक को प्राप्न 
हो जांय तो इनसे वहु लोक भर जायगा श्रौरं इतसे परदन के 
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विरुद्ध भाव को सिद्धि होगी श्रौर यह भी उत्तर देना शेष 
रहेगा कि यह लोक भर क्यों नहीं जाता । यदि कहो कि इनका 
अवरोह मानने से वह लोक क्यों नहीं भरता इसकी उपपत्ति 
लग सकती दहै, तो वह॒ ठीक नहीं है क्योकि वेसा श्रति का 
प्रमार नहीं है । भ्रवरोह को कल्पना से इस लोक कै भ्रसंपूर्ण 
रहने को उपपत्ति लग सकती है यह ठीक है, परन्तु श्रत्तितो 
तीसरे स्थान के कथन से उसके श्रसपूर्ण रहने की उपपत्ति देती 
हे; जसे "एतत्‌ तृतीयं स्थानं तेनासौ लोको न संपूर्यते" | छां ०५।१०। 
=] ( वह तीसरा स्थानद, इसलिये यह लोक संपूण नटीं 
होता )। इसलिये इनके श्रारोह न करने ही से चन्द्रलोक भर 
नहीं जाता, यही युक्त है। अ्रवरोह तोडइष्ट श्रादि कर्मं 
चालोंकाभीसमानल्पसे होनेसे तृतीय स्थान का वर्णन 
निरथक हो जाने का प्रसंग प्राप्न होगा । 
सूत्र का ^तु' ( परन्तु ) शब्द भ्रन्य शाखाश्नों कीश्रत्तियोंसे 

सभी चन्द्र मंडल को प्राप्न होते रै एेसी शंकाको निमूल करता 
है । एेसाहोनेसे, प्रकरण की श्रपेक्षा सेभ्रन्य शाखाग्रं की 
श्रूतिमें जो स्वं शब्द भ्राता है उसका भाव यह दहै कि जिनका 
अधिकारदहै,एेसे ही सव लीग जव इस लोक से जातेहैतववे 
चन्द्रमादहीकोप्राप्र होते है।॥ १७॥ 


ग्रव पुवपक्ष मजो कहा थाकि देहुप्राप्नर करनेके लिये 
सभी को चन्र मण्डल के प्रति जाना पडेगा; क्योकि "पांचवीं 


श्राहृति के समयः इस प्रकार श्राहुति की संख्या नियत है, इसका 
उत्तर सूत्रकार देते है- 
न तृतीये तथोपलब्धेः ॥ १८ ॥ 
तुतीये तीसरे मागं मेन वसा नहीं होता, क्योकि तथा 


चसा ही उपलब्ध: देखने में श्राता है । 
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तीसरे स्थान में देह प्राप्निके लिये पांचवीं भ्राहुतियों के 
संख्या का नियम लेने की भ्रावदयकता नहीं है; क्योकि वसा ही 
उपलव्व होता दै । श्राहृत्तियों को संख्या के नियम के विनाही 
उपर वर्णन किये हृए प्रकार से तीसरे स्थान की प्रा्नि उपलन्व 
होती है, जसे, “जायस्वस्रियस्वेत्येतत्त॒तीयं स्थानम्‌ [खीं ०५।१०।८] 
( जन्म श्रौर मृत्यु जिसमे वारवारहुग्रा करतादै एेसा यह्‌ 
तीसरा लोक है ) । श्रव “पंचम्यामाहुतावापः पुरुषवचसो भवंति 
[ छां 2 ५।३।३] ( पांचवीं राहि के समय जल को पुरुष कहते 
है) एठा जो श्राहृतियों कौ संख्या का नियम काहे, वह 
मनुष्य दारीरके हेतु कहा है, कीट पतंग भ्रादिके शरीर प्राप्ति 
के लिये यह नियम नहीं है; क्योकि पुरुष शव्द मनुष्य जाति का 
ही वाचक्र है । यदि करटं कि श्रति पांचवीं श्राहुति के समय जल 
को पुरष कहते टै, इससे इतर श्राहुतियों के समय जल को पुरुष 
ते हैँ इसका निपेध होता दहै, तो इससे उस वाक्यके दोभ्रर्थ 
होने का दोष प्राप्र होता 1 इसलिये उसका यही भ्र्थदहै कि 
जिनका श्रारोह्‌ श्रौर भ्रवरोह्‌ संभव है; उनका पांचवीं म्राहुति से 
देह उत्पन्न होता हँ श्रौर इतर जीवों का ्राहुतियों के संख्या 
तियमके विना ही इतर भूतोंसे युक्त जल से. देह उत्पन्न 
होता टै ।॥ १८॥ 


स्मयतेऽपि च लोके ॥ १६ ॥ 
अपिच तथा लोके जगत्‌ मे भी स्मर्यते [ यह ] प्रसिद्ध है। 


तथा जगत्‌ मे भी यह प्रसिद्ध है) द्रोण धृष्ठद्यस्र, भ्रादि 
तथा सीता द्रोपदी भ्रादि श्रयोनिजहीथे। द्रोण श्रादिको तो 
एक स्त्री विषयक श्राहुति का भ्रभाव है परन्तु धृष्ठद्य म्न श्रादि 
के सम्बन्ध में तो स्त्री विषयक तथा पुरुष विषयक दोनों राहुः 
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तियो का श्रभाव है। जंसा इनमें श्राहुतियों की संख्या का विचार 
नहीं किया जाता वैसा ही यहां होता है । वगुलियां भी रेत- 
सिंचन के विनाही गर्भं घारण करती हैः यह जगत्‌ मे प्रसिद्ध 
ही दै॥ १६॥ 
दशनाच्च ॥ २० ॥ 

च वेसा ही द्शंनात्‌ देखने में ्राता है । 

जरायुज, ्रण्डजः स्वेदज ग्रौर उद्भिञ्जइन चार प्रकारके 
प्राणियों में स्वेदज श्रौर उद्भिञ्जये दो प्रकारके प्राणी विना 
स्री संग ही उत्पन्न होतेर्है, इसलिये यहां भी म्राहुतियों को 
सख्या का नियम नहीं रहता । वसे ही भ्न्यत्रभी होतादहै 
[ एेसा जानना चाहिये | ॥ २० ॥ 

शंका-"तेषां खल्वेषां भूतानां त्रीण्येव बीजानि भवन्ति 
भ्राण्डजं जीवजमुद्धिज्गम्‌ः [ खां ६।३।१ ] (एेसे इन भुतो के 
तीन ही बीज होते है, भ्रंडज, जरायुज श्रौर उद्भिज्ज) इस श्रुति 
मे श्रुत प्राणी तीनदही प्रकारके वतायेर्है, फिर चार्‌ प्रकारके 
पाणी है एेसा किस प्रकार कहा ? 


इसका उत्तर भश्रागेके सूत्रसेदेतेटै- 
त्रतीयज्ञब्दावरोधः संश्ोकजस्य ॥ २१॥। 


संशोकजस्य स्वेदज प्राणियों का तुतीयशब्दावरोधः तीसरे 

राब्द ही मे श्रन्तर्भाव होता है। 
श्ाण्डजं जीवजमुद्धिज्जम्‌' [ ६।३।१ } ्राण्डज, जरायुज 
ग्रौर उद्धिञ्ज ) इसमें तीसरा जो उद्धञ्ज शब्द हँ" इसी में स्वेदज 
भ्रारियों का भ्रन्तर्भाव होता है, एेसा समना चाहिये । स्वेदज 
श्नोर उद्ध्ञ्जं दोनों की उत्पत्ति श्रूमिश्रौर जलकोमेद कर 
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समान रूप से होती है । स्थावरो (रक्षो प्रादि) के उद्दसे 
जंगमा ( चलने वाले जीव) का उद्धद विलक्षण होता दै 
इसीलिये कहीं पर इसका भिन्न कथन होता टै, इस प्रकार कोई 
विरोध नहीं रहता ॥ २१॥ 
४ साभाव्यापतत्यधिकरण । 
साभाव्यापत्तिरुपपत्त : ६\ २२॥। 


साभाव्यापत्तिः { इस लोक को लौटते समय जीवोंको 
भ्राक्राज्ञादिसे |/साम्य कीप्राप्नि होती है, उपपत्तंः क्योकि यही 
युक्त प्रतीत दै। 


इष्ट घ्रादि कर्मं करने वाले चन्द्रलोक को प्राप्र होकर संपात 
काल तक वहां रहते हैँ श्रौर पश्चात श्रनुश्षय सहित इस लोक 
मेश्रातेदैँ एेसा कहा, श्रववे क्रिस प्रकार इस लोक के प्रति 
प्राते ह इसका विचार करते हैँ--ग्रथेतमेवाध्वानं पूननिवर्तन्ते 
यथेतमाकाडमाकाचाद्रायुः वायुभ्रुत्वा श्रूमो भवति धूमो 
भूत्वाऽञ्रः भवत्यश्च भूत्वा मेवो भवति मेखो भ्रूत्वा प्रवर्षति" 
[ छा ५।६०।५ ] ( पञ्चात्त जिस मार्ग से गये थे उसी मागसे 
फिर लौटते है, जसे प्रथम श्राकाल को, ्राकाश्से वायुको, 
चायु वन कर ध्रुम होतादै, ध्रूम वन कर पश्चात वह्‌ मेघ होता 
है ओर मेघ होकर वर्षा करतादहै) यह्‌श्रतिहै। यहां पर 
शंका होती दकि श्रवरोह्‌ काल में जीव श्राकादादि के स्वरूप 
ही को प्राप्न होता है भ्रथवा उनके साम्यको? 


पूर्वपक्ष-श्राकारादि के स्वरूपही कों जीव प्राप्न होता है, 
क्योक्रि श्रूति एेसादही कथन करती दहै । एेप्तान स्वीकार करो 
तो लक्षणा माननी पड़गी भ्रौर श्र ति कथन श्रौर लक्षणा इनमें 
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सीधा श्रुति कथन दही ग्रहण करना युक्त दै। "वायु होकर धुम 
होता दै" इत्यादि दान्द उन उन स्वरूपो की प्राप्नि माननेदहीसे 
ठीक बठते है, इसलिये ्राकाशादिके स्वरूप की ही प्राप्नि होती 
हे, एषा प्राप्न होता दै। 
समावान-| जीवों को | भ्राकाशादिसे साम्यतादहीप्राप्र 
होती है । चन्द्र मण्डलमे जो प्रारव्व के उपभोग कै लिये जलमय 
रारीरप्राप्न होता ठै, वह्‌ मोगकाक्षयदहोने परलय को षराप्र 
होकर सूक्ष्म भ्राकाशके समानदहो जाता है, पर्चात वह्‌ वायु 
के वशा मे जाताहैभ्रौर ध्रूम श्रादिसे युक्त होता है, इसीकों 
कहा दै कि धयथेतमाकाशमाकाशाद्धायुम्‌' [ छा० ५।१०।५ ] 
(जसेवे गये वैसे ही वे श्राकादा के प्रति लौटतेदहैं म्रौर भ्नाकाश 
से वायुके प्रति ) इत्यादि। यहु कंसे माना जायेगा ? उपपत्ति 
से यही वात संभव है इसलिये, क्योकि एक का भाव दूसरे को 
मख्य स्प से प्राप्न हो, यहु संभव नहीं । श्राकाश्के विभु 
होने से उसका सव पदार्थो से नित्य सम्बन्व होने से उसके 
सादृश्य के श्रतिरिक्त श्रौर कोई भो सम्बन्ध श्राकाश में नहीं 
घटता । जव श्रति का ( सरल) श्रथ श्रसंभव हो तव लक्षणा 
ग्रहण करनान्यायही है। इसलिये भ्राक्रालादिके समान भाव 
को प्राप्रहोना ही भ्राकाञ्लादिकेभावको प्राप्न होना गोण रूप 
से कहा गया हे ॥ ‹२॥ 
५ नातिचिराधिकरण । 
नातिचिरेरण विशेषातु । २३ 
[ जीव श्राक्राश्ादि के समान होकर | नातिचिरेण म्रधिक 
काल | नहीं रहता ¡ विशेषात्‌ क्योकि श्रुति मे विशेष का 
कथन है । 
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जवं जीव श्राकादादि के प्रति प्राप्रहोता है तव त्रीहि श्रादि 
भावकोप्राप्र होने के पहले पूर्वं पूवं पदार्थं से ्रधिक काल तक 
समान भाव से रह कर उत्तर उत्तर पदार्थकेभावको प्राप्न 
टोतादटै श्रथवा थोड़ा थोड़ा काल रह करष्टी दुसरे भावको 
प्राप्न है; इसका विचार करना चाहिये । | 

पुदपक्ष- इसका नियम वताने वाले शास्रों का श्रभाव होने 
से इसका कोई नियम प्रतीत नहीं होता । 

समाधान - सूत्रकार इसी का निश्चय 'नातिचिरेण' इत्यादि 
सेकरतेटं। थोडा थोडा काल श्राकाश्चादि भावों मे रहकर वे 
वर्षाकी धाराश्रों के साथ इस भमि कोप्राप्त होति हैँ । यह कंसे 
जना१श्रूति में विशेष का कथन हैँ इससे । जीव ब्रीहि भ्रादि 
भावको प्रात्र होते दै, एेपा कहकर श्र ति कहती है कि श्रतो 
वे खलु दुनिष्प्रपतरम्‌" | छां ५।१०।६ | ( जहां से श्रत्यन्त 
कष्टसे मुक्ति होती है एेस्ा यह्‌ दै )। वैदिक प्रक्रिया में एक 
तकार लूप्रटै, एेसा मानना चाहिये ( गुद्ध रूप ^निष्प्रपततरम्‌' 
फेसा टं) । त्रीहि श्रादि भावसे विमुक्ति श्रत्यन्तं कष्ट के साथ 
होती टै यहौ इसका भावदटहै। यहां. पर्‌ क्ष के. साथ्‌ 
निकलने का निदेश करके पूर्वं में सुख पूर्वक निष्क्रमण होता है 
फेसा श्रति दिखाती दै। इन निष्करमणोंमं जो सुखदुःख का 
न्यूनाधिक भाव टै वहु दोघं म्रथवा अरत्प काल को स्थितिके 
हेतु टै, क्योंकि उस काल में शरीर उपलन्व न होने से उपभोग 
म्रसंभव ह । इसलिये त्रीहि श्रादि भाव कोप्राप्न होने के पूवं 
थोडे थोडे काल हीमे ( श्राकाशादि से) ग्रवरोह को प्राप्र होता 
टै, एसा सिद्ध ॒हृम्रा ॥ २३॥ 

६ अ्रन्याधिषटिताधिकरण । सु° २४-२७ 
श्रन्याधिष्ठितेषु पुववदभिलापात्‌ 11 २४ ॥। 
, [ जीव | पुंवत्‌ पहले के समान अन्याधिष्ठितेषु भ्नन्य 
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[ जीवों से ] श्रधिष्टति [ त्रीहि ्रादि से संयुक्त होतः ` 
अभिलापात्‌ क्योकि वंसा ही श्रुति का कथन है । 
उसी भ्रवरोह्‌ प्रकरणम वर्षाह्पसे जीव नीचे उतरतेरटै, 
एेसा कहकर पश्चात्‌ कहा टै कि "त इह त्रीहियवा 
ओषधिवनस्पतयस्तिलमाषा इति जायन्ते [ छां ५।१०।६ ] 
( वे यहां पर ब्रीहि, यव, भ्रोषधि, वनस्पति, तिल, माष श्रादि 
रूप से उत्पन्न होते हैँ ), यर्हां पर संशय होता कि प्रनुराय 
वाले जीव जब स्थावर जातिको प्राप्न होते तव उस समय 
वे स्थावर योनि के सुख दुःख काश्रनुभव करते दँ म्रथवा 
जीवों से भ्रधिष्टित एेसे स्थावर शरीरों से केवल संयोग कों 
प्राप्न होते हें । 
पूवपक्ष -भ्रनुशय युक्त जीव स्थावर जातिको प्राप्न होकर 
स्थावर जाति के सुख दुःख को श्रनुभव करते टै यह कहांसे 
जाना ? “जन्‌” जन्म लेना इस धातु के मुख्य श्रथ से यही युक्त 
है तथा स्थावर योनि उपभोग का स्थान है यह भ्रति स्मृतिं 
प्रसिद्धै । पञ हिसा भ्रादि से युक्त होने से इष्रादि कर्मके 
श्रनिष्ठ फल भी प्राप्न हो सकते है । इसलिये श्रनुश्यवाले जोवों 
का ब्रीहि श्रादि जन्म इवान श्रदिके जन्म के समान सूख्यही 
है । जंसे 'यथाश्वयोनि वा बुकरयोनि वा चांडालयोनिं वा 
{ छां० ५।१०।७ ] ।( कुत्ते के जन्म को, चकर के जन्म को 
भ्रथवा चांडाल के जन्म को प्राप्त होते है), इस श्चति के ्रनुसार 
अनुद्य वाले जीवोका श्रान भ्रादि का जन्ममुख्यहीटैश्रर उस 
जाति के सुख दुःखसे युक्त होता है । इसी प्रकार त्रीहि रादि जन्म 
काहै। 
 समाधान- जैसे पहले भ्राकाशादिमें होता था वसे भ्रन्य 
जीवों से भ्रधिष्टित एेसे ब्रीहि यव श्रादि कै साथ अनुशय वाले 
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जीवों काकेवल संस्गेही होतादै, वे उनके सुख दुःखोंके 
भागी नहीं वनते । जंसे श्रनुराय वाले जीवों को वायु, घुम 
प्रादि भावोंको घ्राप्नि केवल उनके संवंधहीसे होतीदै, वेसे 
ही ब्रीहि यवादि भाव भी केवल उनके संसर्ग हीसे प्राप्न होते 
हैँ । यह्‌ कंसे जानें ? वहां के समान यहां भीएेसा दही श्रृति का 
कथन टै । वहां के समान यहां भी श्रुति का कथन किस प्रकार 
ह ? अ्रन्यकर्मका व्यापार नकरते हुए ही (वे व्रीहि रादि 
के जन्मकोप्राप्र होते एना) कहा दै जंसे जोव आ्राकाशादि 
से लेकर वर्षाके धारा तक वीचमें कोई कमं कयि विना दही 
जन्मलेता टै, एसा श्रुति कहती दै वंसाही ब्रीहि यवादि के 
सम्बन्ध मे कथन है । इसलिये श्रनुशाय वाले जीव को श्रत्यत्र 
कहीं भी सुख दुःख का भोग नहीं होता । जहांपर 
श्रुति सुख दुःख के भोग से श्रभिप्राय रखती है वहां पर 
°रमणोयचरणाः कपूयचरणाः ( म्रच्छे भ्राचरण वाले, बुरे 
आचरण वाले) इस प्रकार कमं करनेका निर्देश करतीरै। 
यदि भ्रनुशय वाले जीव का ब्रहि यवादि का गूख्य जन्म माना 
जायतो त्रीहि श्रादि काटे जाय, कटे जाय, पकये जाय भ्रौर 
खाये जांय तव उनके श्रभिमानौ म्ननुदाय वाले जीव उपस श्रवस्था 
मे उनमें से निकल जा्येगे, क्योकि जो जीव जिस शरीर का 
श्रभिमान रखता है उसको पीड़ाप्राप्न होने से वह उसमंसे 
निकल जाता है यह्‌ वात प्रसिद्धै ्रौर इक श्रतस्था में अ्ननुराय 
वाले जीव ब्रीहि श्रादि भाव से रेत सेचन करने वाले के भाव 
को प्राप्न होते दहै एेसा श्रृति कह नहीं सकती, इसलिये ्रन्य 
जीवों से भ्रविष्ठित एेसे त्रीहि भ्रादि से भ्रनुराय वाले जीवोका 
संसग मात्र होता है । इससे जनि" धातु का सृख्यार्थं में प्रयोग 
डे तथा स्थावर जाति उपभोग का स्थानदहोता है, इन दोनों 
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बातों का प्रतिवाद. श्ना । स्थावर जात्ति उपभोग का स्थान 
ही नहीदेपेसा हमारा भावनहींहै। अरन्य जीव पापके बल 
से स्थावर भावकोप्राप्न होते हँ, तव वह्‌ उनके लिये भोगका 
स्थान हो जाता है) चन्द्रलोक से नीचे उतरने वाले म्रनुदराय 
वाले जीव स्थावर भावमेभोगकोप्राप्र नहीं होते यही हमारा 
कृहूना है ॥ २४॥ 
भ्ररुद्धमितिचेच्न शब्दात्‌ ।। २५ ॥ 
अशुद्धम्‌ [ इषएठादि कमं |] भ्रशयुदध रै, इतिचेत्‌ एेसा यदि 
कहो तोन वह ठीक नहीं हैः शब्दात्‌ क्योकि श्रुति एेसा ही 
कृट्ती है । 
ग्रव जो पहिले पूवंपक्ष मे कहा था कि पद्यु हिसा श्रादि से 
युक्त होने से यज्ञयागादि कर्म श्रगुद्ध है, इसलिये उसका भ्रनिष्ट 
फल हो सकता है ्रौर इसलिये श्रनुशय वाले जीवों का त्रीहि 
ग्रादि का जन्म मूख्यहीदै वहां गौण भाव की कत्पना करना 
श्रनथकारी है, उसका श्रव परिहार करते है । 
पूर्वपक्ष का यहं कथन ठीक नहीं है, क्योकि घर्म श्रौर अधरम 
का निश्चय शास्तव्रहाराहीहोतादै। यह धर्मं दै भ्रौर यहु 
्रघर्म है एेषा निश्चय शस्त्रहीसेहौीता दहै, तश्रा इनके दे 
काल तथा हेतु श्रनियत ही होते है । जिस देरामें जिस कालम 
जिस निमित्त से धर्म होता है, वही देच काल निमित्तकेभेद से 
श्रव होता है। इसलिये धर्म भ्रौर ब्रधर्मं का निचित ज्ञान 
विना शास्त्र के किसी को नहीं हो सकता । श्रव शास्त्र ने जिस 
हिसा, श्रनुग्रह्‌ ्रादि युक्त ज्योतिष्टोम यज्ञ को धर्मं रूप से प्रति- 
पादन किया है, उसको श्रयुद्ध.वा भ्रम रूप कौन कह सकता 
है ? यदि कहो कि न हिस्यात्सर्वभरुतानिः (किसी जीव की 
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हिसा न करनी चाहिये ) एसा कहकर शास्त्र ही जीव हिसा को 
प्रधमं वताता टै तो यह्‌ ठीक नहीं । यह्‌ उत्सर्गं यानी सामान्य 
नियम है; मरौर “स्राग्निषोमीयं पञचुमालमेत' ( श्रग्नि म्नौर सोम 
के लिये पु का वव करना चाहिये ), यह्‌ श्रपवाद है । सामान्य 
नियम श्रौर श्रपवाद इनके विषय भिन्न भिन्न हैँ। इसलिये 
वेदिक कर्म विगुद्ध ही है; क्योकि रिष्ट लोग इसका भ्राचरण 
करते टं तथा इसको कोई निन्दा नही करता । इसलिये उसका 
स्थावर योनिरूप विरुद फल हौ नहीं सकता । इवान श्रादि कै 
जन्म के समान भी ब्रीहि श्नादि का जन्म नहीं हो सकता, क्योकि 
वह्‌ जन्म वुरे प्राचरण वालोंका होतादहैएेस्ा कहा है, वसा 
यहाँ पर किमसी भी वि्ञेष (श्राचरण) का कथन नहीं है। 
इक्लिये चन्द्रमण्डल से नीचे गिरने वाले श्रनुदाय वाले जीवों को 
जो व्रीहि यवादि भाव केलल संसर्गं रूप होता टै उसीकोवे 
त्रीहि यवादिके भावकोप्राप्रहोतेरहैःएेसागोणसर्प से कहा 
जाता टे | २५॥ 


रेतः सिग्योगोऽय ॥ २६॥ 


अथ पश्चात्‌ रेतः सिग्योगः | जीव का ] रेत सेचन करने 
वालेसे संयोग होता दै । 

श्रौर इस कारणसे भी ब्रीहि श्रादि से संयुक्त होना ही 
उनके भावको प्राप्न होना दहै कि, श्रुतिमें शयो यो ह्यन्नमत्तियो 
रेतः स्िचति तदुभय एव भव्रति' [ छां० ५।१०।६] (जो 
जो भ्रन्न भक्षण करतादै, जो जो रेत सिचन करता दहै वह्‌ वह्‌ 
फिर वहो होता है यानौ जोव ही होता है), इससे श्रनुशय युक्त 
जीवोंको त्रीहि भ्रादि का भाव प्राप्न होने के पइचात्‌ उनको 
रेतसेचकों की स्थिति प्राप्त होती है, एसा श्रृति कथन करती हैँ । 
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यहां पर रेत सिचने वाले के भाव को प्राप्न होना संभव नहीं है; 
क्योकि जन्म के पञ्चात्‌ दीघकालमेंहौ यौवन की प्राप्चि होने 
पर पुरुष रेत सेचक वन सकता दै । भ्रर्थात्‌ खाये हुए भ्रन्न में 
ग्रनुगत हुए भ्रनुराय युक्त जीव को रेत सेचक का भाव किस 
अकार प्राप्तरहो सकता है? यहां भी रेतसेचकसेयोग होनादी 
रेतसेचक के भावकोप्राप्रहोना है एसा ही श्रवद्य मानना 
पड़ेगा । 

इसी प्रकार ब्रीहि श्रादिभावभी त्रीहि श्रादि से संयोग 
होना ही टै, इसमें कोई विरोध नहीं प्राप्न होता ॥ २६ ॥ 


योनेः शरीरम्‌ ॥ २७ ॥ 
योने योनि से शरीरम्‌ शरोर [ उत्पन्न होता दै ]। 


परचात्‌ रेत सेचक के भाव के भ्रनन्तर योनिम रेत किचन 
होने पर योनि से श्रनुशयी के भ्रनुदरायकेफल का भोग भोगने 
के लिये शरीर उत्पन्न होता है, एमा "तद्य इह रमणीय चरणाः" 
[ छां° ५।१०।७ | (इनमें जिनके भ्रच्छ श्राचरण होते है) इत्यादि 
सेश्रति कहती है । इससे भी जाना जाता दै कि ्रव्ररोह्‌ के समय जव 
व्रीहि भ्रादि भाव कोप्राप्त होते है, तववे उनकेहो शरीरो, 
इस प्रकारवे उनके सुख दुःखों से युक्तं नहीं होते एसा प्रतीत 
होता है । इसमे ब्रहि भ्रादिसे संयुक्त होना ही भ्रनुशय वाले 
जीव को उनके भाव को प्राप्न होना टै, एेसा सिद्ध हुम्रा ॥२७॥ 

इति श्रो ब्रह्य सूत्र के शांकर भाष्य भाषानुवाद 


के तृनीय प्रध्याय का प्रथम पाद 
समाप्त हृभ्रा। 
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तृतीय अध्याय द्वितीय पाद्‌ । 
१ संघ्याधिकरण । सू° १-६ 
सध्ये सृष्टिराह हि ॥ १॥ 


संध्ये संधिमेहिही सष्ठ सृष्टि उन्पन्न होती दै] आहं 
। क्योकि श्रुति एेसा ही ] कहती दै । 


प्रथम पादमं पंचाग्नि विद्या को लेकर जीव की संसार 
गति का विस्तार वर्णन किया, भ्रव उसी को भिन्न म्रवस्थाश्रों 
का वर्णन करतेदँ। श्रूति इस प्रकार है--"यत्र प्रस्वपिति" 
( जहां वह सो जाता ) यहांसे प्रारम्भ करके 'नतत्र रथा 
न रथयोगा न पन्थानो भवन्त्यथ रथान्रथयोगान्पथः सृजते 
[ वृ ४।३।१० ] ( न वहां रथ होते है, न धघोडेहोतेरैन मार्ग 
होते है, वहो रथ, घोडे तथा मार्गे को उत्पन्न कर लेतादहै) 
त्यादि । यहां पर संशाय होता टैकि क्याजाग्रत भ्रवस्था के 
समान स्वप्न में भी पारमार्थिक सृष्टि होती है, अथवा मायामय 
सृष्टि होतो दे। 


पूर्वपक्ष-संधिमंसृषटिसद्रपदही होती है। संधिसे स्वप्न 
स्थान का निदश किया गय। है; क्योकि वेद में “संध्यं तृतीयं 
स्वप्नस्थानम्‌" | व° ४।३।६ ] ( तोसरा स्वप्न स्थान संधिदहै) 
फेसा प्रयोग देखने मे श्राता है । दोनों लोकतो के बीच मे श्रथवा 
जाग्रत श्रोर निद्रा इन दो श्रवस्थाश्रोंके वीचमेहोनेसे इसको 
संचि कहते हँ । इस संधि स्थान मेंसद्रपही सृष्टि होनी चाहिये; 
क्योकि, प्रमाण रूप श्रुति एेमा कहती दै कि, रथ रथात्रथयो- 
गान्पथः सृजते" [ व° ४।३। १० | ( पड्चात्‌ रथ, घोडे भ्रौर 
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मार्गको वह्‌ उत्पन्न कर लेता टै ) इत्यादि। इसमें भ्रागे "वही 
कर्ता है" एेसा उपसंहार होने से यही विदित होता दै। १॥ 


निर्मातारं चके पुत्रादयश्च ॥ २ ॥ 


 चश्रौरएकेएकः शाखा के लोग | निर्माता [ भ्रात्मा 
कामको ] तिर्माण करने वालादहै[ एसा कह्तेदटं]च श्रौर 
[ वहु कामहै | पुत्रादय पुत्र ्रादि। 

तथा एक शाखा के लोग इसी सन्ध्या स्थान में यानी स्वप्न 
मे भ्रात्मा कामनाश्रोको (कामको) उत्पन्न करता टै एेसा 
कहते है; जसे, 'य एष सुप्रेषु जाग्रति काम कामं पुर्पो निमि- 
माणः" [ कठ० ५।८| ( जो यह पुरुष इनके सोते पर जागता 
है श्रौर सब वादित पदार्थो को उत्पन्न करता दहे) यहां पर काम 
से श्रभिप्राय पत्रादिकी कामना से दै यनी वे पुत्रादि की 
कामना करते हं । 

यदि कहो किं शब्द से उनका श्रभिप्राय इच्छा विहेष से 
होगा, तो वह ठीक नदीं; क्योकि 'दातायुषः पुत्रपौत्रान्बृणीष्वः 
[ क° १।२३ ] ( दातायुषो पुत्र श्रौर पौत्र केलिये वर मांग) 
यहां से प्रारम्भ करके (कामानां त्वा कामभाजं करोमि" [ क० 
१। ९१४] ( काम यानो पुत्रादिकी तेरी सव इच्छाएः मै पूरं 
करता ह) इस प्रकार श्रन्तमें कहा टै, इससे यहां पर पृत्र 
म्रादिकाही प्रकरण में नदश होने से उसी केश्रर्थ में "कामः 
शब्द का प्रयोग है एेसा प्रतीत होतादहै। तथा यहां पर प्राज्ञ 
( श्रात्मा ) ही को निर्माता कहा है, यह प्रकरण भ्रोर वाक्य कै 
ग्रन्तिमि भागसे ८ वाक्य रेष से) विदित होता है; क्योकि 
यहां पर “्रन्यत्र धर्मादन्यत्राधर्मात्‌" [ क०२।१४ ] (ध्म से 
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ग्रन्य तथा श्रघमेसे श्रन्य }) इत्यादिसे प्राज्न हो का प्रकरणं 
भ्रारम्भहोतादै। इस प्रकरण का तथा (तदेव शुक्र“ तदुत्रह्य 
` तदेवामृतमुच्यते । तस्मिल्लोक्राः चिताः सवं तदु नात्येति 
कच्चन ।' [ क०५। ८] (वही युक्ररहै, वहुब्रह्म दै तथा वही 
ग्रमृत कहा जाता है । उसी में सव लोक रहे हृए दै तथा उसके 
प्रागे कोई नहीं जाता यानी उसके श्रागे कुचं नहीं है) यह्‌ 
वाक्य डेष भी उसीके विषयकाटै। प्राज्ञ की जाग्रत की सष्ठ 
सत्य मानी गई है इसलिये स्वप्न की सृच्छिभी सत्य हौ होनो 
चाहिये । श्रुति भी वसा ही कहती हैः-“श्रथो खल्वाहुर्जागरित- 
देश एवास्येष इति यानि दयेव जाग्रत्‌ प्यति तानि सुप्रः॥' 
| व< ।३। १] ( ज्रव यही इसका जाग्रत के दे के समान ` 
देश टै, एेा वे कहते है; क्योकि जाग्रत्‌ मे जीव जौ पदार्थं 
देखता ट वही स्वधमे देखता है) इस श्रुति से जाग्रत म्रौर 
स्वप्र एकसेहीरँ एेसा निर्््ि होता है। इसलिये संविमं चष्ट 
सत्यहीदहेषएेा वे प्रतिपादन करते रै।॥२॥ 

ग्रव इस पर प्रत्युत्तर देते हं 
मायावात्र तु कात्सन्येनानधिव्यक्तष्वरूपत्वात्‌ ।॥ ३ ॥ 

तु परन्तु [ स्वप्न | माथामात्रस्‌ केवल माया यानी श्राति 
है, क्योकि, कार्त्स्न्येन उपतकी सम्पूर्णो खूप से अनभिव्यक्त 
स्वरूपत्वात्‌ भ्रभिन्यक्ति नहीं होती । 

तु" ( परन्तु ) दाव्द पक्षान्तर को सूचन करतादै।1 जो 
पूर्वपक्ष मेंकहाथा कि संचिमेंयानी स्वप्नमें सृष्टि पारम।धिक 
है वह टीक नहीं है । स्वप्न मे सृष्टि मिथ्याहीहै, वहां परमार्थ 
कागंघमभी नहीं टै, क्योक्रि पदार्थं के स्वर्पकी वहां पूणं 

६२ 
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रूप से श्रभिन्यक्ति नहीं होती । स्वप्न में यथार्थं पदार्थं के धर्मो 
की सम्पूर्ण श्रभिन्यक्ति नहीं होती, यां पर सम्पूणं कहने से 
ग्रभिप्राय (पदार्थोके) देश, काल श्रौर निमित्त की प्राप्ति 
तथा उनके बाधके श्रभावसे है । परमार्थरू्प वस्तुहीमें संभव 
एसे देडा, काल तथा निमित्त की प्राप्ति तथा उसके वाघका 
प्रभाव स्वप्नमें संभव नहींदहै। प्रथम नतो स्वप्नमें रथादि 


. केलियेदेशही संभमवदहैश्रौरन दछोटेसे देह में रथादि को 
ग्रवकाडश मिलना ही संभव है । 


यदि कोई कहे कि “स्वप्न में जीव देह के वाहुर देखता है 
( एसा मानना चाहिये ), क्योकि श्रन्य देश में रही हुई वस्तुनो 
का भी स्वप्न में ग्रहण होता दै । श्रुति भी देहके वाहर स्वप्न 
होता है. एेसा प्रतिपादन करती है; जसे, वहिष्कुलायादमृततश्च- 
रित्वा स ईयतेऽमृतो यत्र कामस्‌" [तर ४।३।१२ | श्रमृत रूप श्रात्माः 
देह के वाहूर धूम फिर कर वह्‌ भ्रमत रूप चाहे जहां जाता ट )। 
यहां पर यदि जीव देह्‌ के वाहर नहीं निकलेगा तो उरप्तकी भिन्न 
स्थिति, भिन्न स्थान के प्रति गमन श्रौरभिन्न प्रकार का भ्ननुभव, 
यह्‌ सव युक्त नदीं होगे 


दस पर उत्तरदेते टै कि यह ठीक नहींहै। क्षणभमर ही 
मे संकडों योजन दूर देश में जाना तथा लौट श्राना यह्‌ सामर्थ्यं 
सोये हृए प्राणी में होना संभव नहींहै। वेसेही, कभी तो एसा 
स्वप्र होता है जिसमें लौटने का भाव हो नहीं होता, जसे कोई 
प्रपना स्वप्र सुनाते दकि मैश्रमो कुष्देशमें सोया था, सौने 
पर स्वघ्रमें मै पचालदेशमे गया श्रौर वहां जाने पर जाग 
गया । यदि देह से निकल कर वह पंचालदेश मे गया होता 
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तो वह्‌ वहां गया एेसा मानते हृए भी फिर कुरुदेश होमे जागृत 
नहोता । जिस देहु से वह्‌ अ्रन्य देशश्च कोगया थासा वह मानता 
दै उस देह के पाक्ष रहने वाले उसे शयन के देश ही पते है। 
दूसरे, यह्‌ जसे भ्रन्य देश स्वप्रमे देखता है वके वे होते भी 
नहीं । यदि वह दौडकर जाता म्रौर देखता तो उसको वह जसा 
था वेताहौ जाननेमें ग्रता । भ्रतिरिक्त इसके "स यत्रेतस्वप्न्यया+ 
चरति" ( जव वह्‌ स्वप्रमे धघूमतादहै) इम प्रकार आरम्भ. करके 
स्वे दारीरे यथा कामं परिवर्तते | ब्र०२।१।१८ | (वह 
प्रपने शरीर में जसा चाहे वसा ध्रूमताहै) इस प्रकार श्रति 
भीदारीरके भीतरही स्वप्र होता दहै एसा कहती दै। इसलिये 
श्र तिसंगति में व्रिरोध प्राप्रहोनेसे शरीर के बाहर स्वप्र होता 
है एेसा कटने वाली श्रू ति को गौण मानकर देह के बाहर हौ 
इस प्रकार" एेसी उसको व्याख्या करनी चाहिये; क्योकि जो 
शरीर में रहते हए उससे कुछ भी कार्य नहीं करता वह शरीर 
के वाह्रहोनेके समान ही है। तथा वसा होने से उसकी 
( भिन्न प्रकार की ) स्थिति, गमन श्रौर भ्ननुभव भी सव मिथ्या 
ही टै एेसा जानना चाहिये । स्वघ्रमे कालका भी विरोध होता 
है, क्योकि रात का सोया भारतवर्षं मे उस समय दिन दै रेस 
मानता है। तथा मुहर्तं भर के स्वप्र में श्रनेक वषं विताताहै। 
स्वपघ्रमें ज्ञान तथा त्रिया के लिये भ्रावदयक इच्द्रियां भी विद्य 
मान नहीं होती; क्योकि इन्द्रिणां जीव ने श्रपने भीतर खींचली 
हई होने से वर्हापर रथ श्रादि का ग्रहण करने के लिये चक्षु 
प्रादि इन्द्रियां वर्तमान नहीं होती; वषे ही रथादि निर्माण 
करने के लिये इसके पास क्षण भर मे इतना सामथ्यं तथा काषु 
ग्रादि कहां से श्राय ?येस्वप्नमे देवे हुए रथ श्रादि का जागने 
पर वाध होजाता है । इतना ही नहीं, रवप्र मे भी इनका सहज 


न 
# 





च 
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मे वाव होसकता है, क्योकि इनके भ्रादि भ्रौर म्रन्तमें वे 


विभिन्न प्रतीत होते है । क्षणमें यह रथ है एेसा जिका निदचय 
किया, वही दूसरे क्षण में मनुष्य वन जाता है श्रौर यह्‌ मनुष्य 
हे एेसा निर्चवय होकर तीसरे क्षणमें वहु वृक्ष वन जातादै। 
शास्त्र भी स्पष्ठ शब्दों मेस्वघ्रमें रथादि के प्रभाव का कथन 
करते टै; जसे, (न तत्र रथा रथयोगा न पंथानो भवंति" [ ब्रु 
।३1 १६० | (नवहाँंरथरहैनयघोडेश्रौरन मार्गं भी दै) 
इत्यादि । इसलिये स्वप्न मे देखे हुए पदार्थं मिथ्यादहीरहँ।।३॥ 
सूचकश्च हि र्‌ तेराचक्षते च ददिः ।! ४ \। 
चत श्रौर | स्वप्न नितान्त मिथ्या नहीं होता | हि क्योकि 
सुचकः वह | श्रच्छे बुरे का | सूचक होता दै श्रतेः एसा 
श्रुति से | जाना जाता ह | च भ्रौर तदिदः स्वप्न राल्रक वेत्ता 
लोग भी आचक्षते [ वसा ही ) कहते है । 
यदि कहो किं केवल मिथ्यारूप होने से स्वप्न मे सत्यता 
का गन्धभी नहीं हती वह ठीक नहींदटै, क्योकि श्रागे होने 
वाले शुभ भ्रौर प्रगुभ का स्वप्न सूचक होतादै।श्रत्तिषेमाहं 
कहती है, “यदा कर्मसु काम्येषु सियं स्वप्नेषु पयति । सम्रद्धि 
तत्र॒ जानीयात्तस्मिन्स्वप्रनिदने ।' [ दां ५।२।८६ | ( कम्य 
कर्म करते हृए यदि स्वप्न में कोई सीदेखेतोएेसे स्वप्न के 
श्राने से उसका कार्य सिद्ध होगा एेसा जानना चाहिये ), वेन ही 
श्रागे, (पुरुष कृष्णं कृष्णदन्तं पश्यति स एनं हन्ति" ( कष्ण 
वर्णका भ्रौर काले दांत वाला पुरुष दिखाई देतो वह्‌ उसका 
चातक होता है ) इत्यादि स्वप्नो से शीघ्र मृत्युक्राज्ञान होता 
है, एेसा श्रुति कहती है । स्वप्न शास्र जानने वाले कहते हे कि 
स्वप्न में हाथी पर बेठना भ्रादि शुभ सूचक दै श्रीर्‌ गधेःपर 
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वेठना श्रादि प्रदयुम सूचक हैँ 1 मंत्र देवता दथा द्रव्य भ्रादि 
विशेष कारणों से होने वाले वहत से स्वप्न भी सत्यता का म्रदा 
लिये होते हँ एेसी मान्यता है।' तो इसका उत्तर यह है फ यहाँ 
पर भी जिन वातोंका स्वप्न सूचन करतेँवेभलेही सत्यहों 
परन्तु स्री इत्यादि सूचक पदार्थो के देखने में तो, उनका पश्चात्‌ 
वाध होने से, वे मिध्पा हीदहै यही हमारा भ्रसिप्राय हे) 
इसलिये स्वप्नं भ्रम मात्र है यही सिद्ध हश्रा। 

प्रव प्रथम सूत्र में जिस श्रुति का निदं किया गयारहै, 
उसको गौण समना चाहिये । जसे कोई कहि कि हलवल ` 
ग्रादि की रक्षा करतादहैँतोकेवलवे रक्षाकाटठेतुहोनेहीसे 
ठेसा कहा जाता है, कहीं प्रत्यक्ष हल वेल ्रादि की रक्षा नहीं 
करते । इसी प्रकार केवल निमित्त रूपसे स्वप्न द्रष्रा रथ भ्रादि 
कोनिर्माण करता है तो भी उसको उनका कर्तां कहते हैँ 
कटी प्रत्यक्ष र्पसे स्वप्न द्रा रथ श्रादि को उत्पन्न नहीं 
करता । रथ श्रादि कै देखने से उनको जो सुख दुःख भ्रादि हते 
है उनका कारण उसके किये हुए सुकृत वा दुष्कृत हँ, इसलिये 
वह उनका निमित्त वा कर््ताहै एेसा कहना प्राप्न है। इसके 
म्रतिरिक्त, जाग्रत अवस्था में सूर्यं को ज्योति के संपकं मं इन्द्रियों 
का विषयों से संयोग होने से श्रात्माके स्वयं प्रकारात्व का 
विवेचन करना कठिन हो जाता दै, उसके समभने के लिये स्वप्न 
रखा गया दै । वहां यदि श्रुति के प्रमाणसे रथश्रादिकी 
उत्यत्ति सत्य माननलीजायतो श्रात्मा कै स्ववं ज्योतित्व 
का निर्णय नहींहो सकेगा 1 इसलिये रथ भ्रादिके श्नभावका 
कथन करने वाली श्वुति प्रमाण तथा रथ श्रादि के उत्पत्ति की 
श्रति गौण है रेषा कहना चाहिये । इस प्रकार स्वधमे सृष्टि ` 
को उत्पत्ति का कथन करने वाली श्रुति का.व्याख्यान हुभ्रा । 
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श्रव जो पूर्वपक्ष मे कठ श्रूतिके भ्राधारसेकहाथा कि 
पाज्ञग्रत्माहीको निर्माता कहते वह भी ठीक नहीं दहै, 
त्योकि दूसरी श्रुति स्वयं विहत्य स्वयं निर्माय स्वेन भासा स्वेन 
उ्ग्रोतिषा प्रस्वपिति, [ ब्र० ४।३।९ | (स्वयं नाक् करके, 
स्वयं निर्माण करते हृए वह्‌ भ्रपने तेज से म्रपने प्रकाश में स्वप्र 
उत्पन्न करता है) इस प्रकार वहु जीवकाव्यापारदहैषेसा 
कहती है । यहां पर भी य एषसूप्नषु जागति' [ क० ५८ | 
(यह जो सोने पर जागतादहै) इस प्रकार प्रसिद्ध वात का 
ग्रनुवाद होने से यह जीव ही कामोंका ( वांछित पदार्थो का, 
निमति है, पसा कथन है श्रौर 'तदेवशुक्र तद्ब्रह्म ( वही 
शुक्र है, वही ब्रह्य है ) इस श्रागे के वाक्य से उसका जीव भाव 
हटाते हए वही ब्रह्म है एेसा उपदेश करते दै! जसे कि 
"तत्त्वमसि" [ ६।६1४ ] ( वह त्र है) इत्यादि में किया है। 
इसलिये इसके ब्रह्म के प्रकरण होनेमे कुंभी विरोध नहीं 
प्राप्न होतां । हम स्वघ्मे भी प्राज्नके व्यापार का निषेव नहीं 
करते क्योकि वह्‌ सवका ईश्वर होने से उसका सव श्रवस्थाश्रों 
का श्रधिषठाता होना वन सकता है। परन्तु स्वप्न कीसृष्ट 
पारमाधथिक यानी नितान्त सत्य नहीं है, ्राकाद भ्रादि को सृष्टि 
के समान भी सत्य नहीं है, यही हम प्रतिपादन करना चाहते 
हैँ ्राकाश्च श्रादि की उत्पत्ति भी भ्रात्यन्तिकि सत्य नहीं, टै 
क्यो कि, 'तदनन्यत्वमारम्भणशग्दादिभ्यः' [ ब्र° सू० २।९१।१४ |] 
इस सूत्र से सव प्रप॑च मायामय हैएेसा हमने प्रतिपादन किया 
है । परन्तु ब्रह्म ही श्रपना भ्रात्मा है, एेसा साक्षात्कार होने के 
पूर्व श्राकाशादि प्रपंच व्यवस्थित खूप से वर्तमान है श्रौर संधि 
यानी स्वप्न मे दीखने वाले प्रपंच का प्रतिदिन वाध होता है, 
इसलिये स्वप्नका मायामयत्व श्रधिक है एेसा कहा ह ॥ ४॥ 
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पराभिध्यानात्त्‌. तिरोहितं ततो 
ह्यस्य बंधविपयंयो ॥ ५ ॥। 


तु परन्तु परान्निध्यानात्‌ परमात्मा के ध्यान से तिरोहितं 
चुप हृएे [ एेसे उसके धर्म प्रकट होते है; ] हि क्योकि ततो 
इमीसे [ उसका ] बंधविपर्थयौ वंव प्रौर मोक्ष होता है। 


जसे श्रग्नि की चिनगारियां उसके भ्रंदल्प हती है, वसे ही 
जीव भी परमात्मा काभ्रंदाहै रौर जंसे श्रग्नि भ्रौर चिनगारी 
मे जलाने की श्नौर प्रकादाने की शक्ति समान ही होती है, वसे 
ही जीव श्रौर ईश्वरम भी ज्ञान शक्ति श्रौर एेदव्यं शक्ति समान 
ही है, ओर इससे ज्ञान श्रौर पेश्वर्य के कारण स्वप्न 
मे जीव कै भ्रपने संकल्प से रथादि की उत्पत्ति होती है, 
एषा कोई कटे तो उसका उत्तरदेतेर्टैकिजीवश्रौर ईइवर में 
ग्रं भ्रंदी भाव होते हुए भी जीव भ्रौर ईदवर मे एक एक के 
विरुद्ध धर्म प्रत्यक्ष दीखते टै । 


फिर क्या जीत्र श्नौर ईदवर मे समानधघर्मत्व है ही नहीं? 
समानधर्मत्वन हो यह नहींदहै। वह वर्तमान होते हृए भी 
भ्रविद्या श्रादि के पड़देके कारण तिरोहित यानी लुप्त होजाता 
है भ्र्थात्‌ प्रकट नहीं दीखता । जके तिमिर रोग से किसी कौं 
हृष्टि तिरोहित होगई हो तो श्रौषधिके सामर्थ्यं से वह पुनः 
प्राप्न होती ठै, वेमे ही, सत्यरूप परमेखर का श्रभिध्यान करके 
साधना करने वाले जिस पुरुष का श्रज्ञानांधकार दूर हुश्रा है, 
एसे किसी पुरुष को ईडवर के कृपाप्रसाद से सिद्धि प्राप्न होने पर 
उसमे वेदे हुए धमं पुनः प्रकट होते हैँ । वे स्वभाव से सव 
पुरुषो मे नहीं दिखाई देते, क्योकि ईइसीसे" यानी ईखवररूप हेतु 
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से जीवको ववर श्रौर मोक्ष प्रा होते हैँ । ईद्वरके स्वर्पके न 
जाननेसे वंघ श्रौर ईख्वर के स्वूप को जानने से मोक्ष होता 
दे। श्रत्ति भी यही करी दैः-श्ञात्वादेवं सर्वेपालापहानि 
क्षोणः क्लेशेर्जन्म मत्युप्रहाणिः । तस्याभिध्यानात्ततीयं देहभेदे 
विद्वंर्वयं केवल श्राप्रकामः' [ चवे, १।११] (उस देवक्रा 
ज्ञान होने से सव वंवनों से निव्रत्ति टोजातीदै श्रौर सव क्लेश 
क्षीण होजाने से जन्म प्रौर मृत्यु भमी नहीं होती टै। उसके 
ध्यान से देह पतन के भ्रनंतर परिपूर्णं एेडवर्यं वाली एेसी तीसरी 
हो भ्रवस्था प्राप्तहोती दै श्रौर वह्‌ केवल श्रौर श्राप्रकाम भ्र्थात्‌ 
कृतकृत्य हो जाता है ) इत्यादि ॥ ५॥ 


देहयोगाद्वा सोऽपि । € ॥ 
स वह अपि भी देहयोगात्‌ देह के सम्बन्ध सेवा ही 
[ ्रप्रकट होता टै | 


कों पूगा, यदि जीव परमात्मा हीकागश्रंदा हतो फिर 
उसके ज्ञान श्रौर श्चर्यं तिरस्कृत यानी नुप्र क्यों होजतिरहैँ? 
जसे श्रग्नि की चिनगारियोंमे दहन प्रकाश की दाक्ति श्रप्रकट 
नहीं होजाती उसी प्रकार ज्ञान श्रौर रेश्चर्यक्ाभी लोपन 
होना चाहिये ।' इसका उत्तरदेतेदटैकि यह टीकदटै; जो इस 
जीव को ज्ञान प्रौर देश्यं शक्ति का लोपदहोतादहै वह भी 
देहके संयोग से भ्र्थात्‌ देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि. विषय वेदना 
भ्रादिके संयोगसे होता दहै । इसमे हृष्टांत यह टै-जपे काष्रुमें 
रहा भ्रा भ्रग्ति दहन भ्रौर प्रकाशन राक्ति से संपन्न होते हुए 
भी उसको दहन श्रौर प्रकाशन कौ राक्ति गुप होती टै म्रथवा 
राखमे ढक हुए भ्रग्निकी ये शक्तियां भ्रप्रक्ट होती हं, इसी 
प्रकार श्रविद्या से कत्पित नामरूप से उत्पन्न इई देह भादि 
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की उपाधियों के सम्बन्ध से तथा उनसे वह्‌ भिन्न नहींहै रेभे 
ग्रवित्रेक्श्चमके कारण जीव की ज्ञान श्रौर एश्वर्य दक्तियां 
तिरोहित हुई दँ । वा" शव्द का प्रयोग जीव श्रौर ईश्वर भिन्न 
होगे इस दंका की निघ्रत्ति के लिये है। 

य॒दि कोई कटे किं जीव कै ज्ञान श्नौर एेश्च्यये धर्मं तिरोभूत 
होने से जीवको ईश्वरसे भिन्न ही मानना चाहिये; देहु 
सन्वन्ध सेवे तिरोभूत होते एेसा माननेसे क्या लाम? 
इसका उत्तरदेतेहै कि यह्‌ टीक नहीं हैः क्योकि जीव कीं 
ईश्वर से भिन्नता सिद्ध नहीं होती । सेयं देवतक्षतः | खां 
६।३।२ } (उत देवता ने ईक्षण किया) इस प्रकार श्रुति 
उपक्रम करके श्रनेन जीवेनात्मनाञनुप्रविद्यः | छां €।३।२ | 
( इस जीवर्प श्रात्मा से उसमें प्रवे करके ) इस प्रकार जीव 
का प्रात्मा क्पंसे कथन करतीटै तथा (तत्सत्यं स म्रात्मा 
तत्त्वमसि श्वेतकेतो [ छां ६।६।४ ] ( वह सत्य है, वह्‌ भ्रात्मा 
है प्रौर वही, हे श्वेतकेतो! तरै) इस वाक्य से जीवको 
श्रत्व का उपदेश देती टै 1 इसलिये जीव ईश्वर से श्रभिन्न 
म योग से जीव के ज्ञान श्रौर एेश्वय तिरोहित 
जाते टै । इसलिये स्वप्न मे जीव कीरथश्रादिकी सष्नि 
किल्पिको यानी संकत्पजन्य नहीं होसकती । यदि स्वप्न में 
व की रथश्रादि की सषि श्रपने संकल्प हो से होतीतो 
गें श्रनि स्वप्न नहीं देखता, क्योकि कोई भ्रनिष्ठ का संकल्प ` 
नहा करता । 

फिर जो कहा है करि “स्वप्न उस्षका जागृति का स्थान हि" 
पेसाश्रति का कथन है उससे स्वप्न के सत्यत्व की सिद्धि होती 

वह्‌ ठीक नहीं है । यह समता का कथन उसकी सत्यता का 
प्रतिपादन करने के प्रभिप्राय से नहीं है क्योकि एेसा मानने से 





१९९३. ` ब्रह्मसूत्र 


जि किति 








उसके स्वयं प्रकाश होने मे विरोवश्रातादहैत्तथा श्रति ही में 
स्वप्नमें रथ प्रादि काश्रभावहोताहैएेसा कहा है। जागृति 
मे को हई वासनाभ्रों से उत्पन्नहोने के कारण वहु उसी के 
सहर भासता है एेसा उसका श्रमिप्राय है, इसलिये स्वप्न केवल 
मायामात्र यानी भ्रम है यहु सिद्ध हश्रा॥ ६॥ 


तदभावाधिकरण । सू० ७-5 
तदभावो नाडिषु तच्छ. तेरात्मनि च ।७1। 


नाडिषु नाद्योमे च तथा आत्मनि प्रात्मामे तदभावः 
उसका भ्रभाव है; तच्छ तेः क्योकि श्चुति का वसा ही कथन टै! 
स्वप्नावस्था का विचार हुमा म्रव सुषुप्ति श्रवस्था का 
विचार किया जाता है । सुषुत्नि (विषयकी श्र तियां एसी है 
तद्यत्रेततमुप्नः समस्तः संप्रसन्नः स्वप्नं न विजानात्यासु तदा 
नाडीषु सप्नो भवतिः [ छां ८।६।३] (जव वह्‌ पूर्ण रूप 
से भ्रौर शान्तसरू्पसे सो जातांदैश्रौर स्वप्न नहीं देखता तव 
वह्‌ इस नाडी मे प्रविष्र होता है), दूसरे स्थान पर नाद्यो का 
ही निदेश करते हृए कहा है कि ताभिः प्रत्यवसृप्य पुरीतति 
दते" [ वरृ०२।१।१६ ] (उन नाद्ोंसे खिसक कर वह्‌ 
पुरीतत्‌ नाडी में सोता है), भ्रन्यत्र नाड्यो का निर्देश करते 
ए ही कहा दै कि (तासु तदा भवति यदा सूप्नः स्वप्नं न कंचन 
परदयत्यथास्मिन्प्राण एवकधा भवति" [ कौषी ० ४ । १६ ] (उस 
समय वह्‌ उन में रहता है, जव वह सोतादे भ्रौर कोई स्वप्न 
नहीं देखता तव वह प्राण ही में लीन होजाता है) भ्रौर एक 
स्थान पर कहा है, “य एषोऽन्तहू दय भ्राकाशस्तस्मिज्छेते 
[ वरृ० २। ११७ ] (इस हृदय के भीतर जो भ्नाकाश है उसमें 
वहु विश्रान्ति लेता हँ ), ्रौर एक स्थान पर लिखा है सता. 
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सोम्य तदा संपन्नो भवति स्वमपीतो भवति" [ छा० & । ८ । १] 
( उस समय, हे सोम्य, वह्‌ सत्‌ से युक्त होता है; वहु भ्रपने में 
लीन हो जाता है) तथा श्राज्ञेनात्मना संपरिष्वक्तो न वाह्य 
किचन वेद नान्तरम्‌" [ वृ ४) ३।२१] (प्राज्ञ श्रात्मा से 
युक्त हुश्रा वह्‌ न वाहर का कुदं जानता है न भीतर का)। 
यहाँ पर संशय होता ह कि क्या नाड्यां ्रादि किसी की श्रपेक्षा 
न रखते हए परस्पर भिन्न एेसे सुषुप्ति के स्थान हँ भ्रथवा सव 
को श्रपेक्षासे एक ही सुपुप्नि का स्थानदहै। 

पूर्वपक्ष - यहां परक्याप्राप्नहोतादै? यही प्राप्न होता दै 
किये पृथक्‌ प्रथक्‌ हैँ । यह्‌ कंसे जाना? इन सवका एक दही 
प्रयोजन है इससे । जिन ब्रीहि यव श्रादिपदार्थो का एक ही 
प्रयोजन होता है. उनमें परस्पर श्रपेक्षा देखने मे नहीं श्राती, 
परन्तु, नाडी ्रादिका सुपुप्चिकालमें एक दही प्रयोजन दिखाई 
देता है; जसे (नाडीषु सृप्रो भवति ।' | छां० ८।३।२ । 
( नाड्यां मे सोता है) (पुरीतति रेते [ व° २।१।१६ ] 
( पुरीतत्‌ नाडी में सोता दै) इत्यादि। इन स्थानों मे सर्वत्र 
सप्रमी विभक्ति का प्रयोग दिखाई देता है । यदि कहो कि “सता 
सोम्य तदा संपन्नो भवति" [ छां ६।८।१ |( उस समय वह्‌ 
सत्‌ से युक्त हो जाताटै) इस प्रकार के कहने में सप्तमीका 
प्रयोग नहीं देखने में श्रातातो वहु दोष नहीं है, क्योकि वहां 
भी सप्तमी के श्रथदही से श्रभिप्राय है। श्रागेके वाक्यमें 
'स्रस्यत्रायतनमलन्ध्वा प्राणमेवोपश्रयते [ छां ६।८।२ |] (ग्रन्यत्र 
स्थान न प्राप्त होनेके कारण वहुप्राणदहीका भ्राश्रय करता 
है ) इस प्रकार स्थान की इच्छा करने वाला जीव सत्‌ के प्रति 
प्राप्त होता है एेसा कहा दै; वहां प्राण शब्द मे प्रकृत सत्‌ ही 
का ग्रहण किया गया है मौर सप्तमी का श्रथ ही भ्रायतनदहै। 
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इसके भ्रागे वाक्यशेष में सप्तमी का निदेश भी मिलता दै 
जसे, "सति संपद्य न विदुः सति संपद्यामह [ छां० ६।६।२ 1 
( सत्‌ को प्राप्त होकर हम सत्‌ को प्राप्त हूए, एसा वे नहीं 
जानते ) । सव स्थानों पर विदोष ज्ञान रहित होना यह जो 
सुषुप्ति का लक्षण है उत्तमे भेद नहीं भ्राता, इसलिये नाडियां 
ग्रादिका एकं ही प्रयोजन होने से जीव विकल्प से कभी कीं 
तो कभी कहीं, इस प्रकार विश्वान्तिके निमित्त जातादहै, यही 
प्रतीत होता दै। 

इसत पूर्वपक्ष का उत्तर (तदभावो नाडीष्त्रात्मनि च इस 
प्रस्तुत सूत्र से देते ह । 'तदभावः' का भ्र्थं उसका यानी प्रकृत 
स्वप्न दशन काजोञ्रभाव वह्‌ सुषुप्ति टै एेसा ह । (नाडियों 
मे श्रौरप्रात्मामे इसका श्र्थं वह्‌ सोने कै लिये नायां 
प्रादिमें सयुच्चयसे प्राप्त होता है विकल से प्राप्त नहीं होता, 
ठेसा है; क्योकि श्रति वेसा ही कथन करती टै । सभी नाडियां 
ग्रादि का - सवत्र ही सुपुप्ति स्थान कहा है श्रौर वह्‌ 
सवका सस्ूचय रूप माननेहीसे युक्त होता टै। विकल्पं 
मानने से इनके पक्ष मे दोष प्राप्त होता दै। एक ही 
प्रयोजन होने सेत्रीहि यवादि के समान नाडी भ्रादि का 
विकल्प वन सकता है, एेसा जो पूर्वपंक्षमे कहाथा वहु ठीक 
नहीं टै; क्योकि केवल एक विभक्ति केही प्रयोग से पदार्थों 
के एक प्रयोजनत्व की श्रथवा उनके विकत्पकी प्राप्ति 
नहीं होती । 

श्रनेक प्रयोजन वाले पदार्थो के लिये तथा उनके समृच्चय के 
लिये भीएक ही विभक्तिका प्रयोग देखने मेंश्रातां है; जसे; 
महल मे सोता है, पर्यक मे सोता टै इत्यादि । इसी प्रकार 
यहां पर भी नाडयो मे, पुरीतत्‌मे भ्रौर ब्रह्य मेसोता है इस 
प्रकार समुचय वन सकता दै। श्रृति भी रसा ही कहती 
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 है-तासु तदा भवतति यदा सुप्तः स्वघ्न' न कचन पदयत्यथा- 
सिमन्प्राण एवेकधा भवति" | कौषो० ४।१६ ] ( उस समय वह्‌ 
उनमें रहता है । जल सो जाता है तब वह्‌ कुचं नहीं देखता 
ग्रोर वह इस प्राण ही में लीन होजाताटहै )। यह्‌ श्रुति नाडियां 
ग्रौर प्राणका एक ही वाक्य में निदेश करके सुषुप्ति कालमें 
इनका समुच्चय प्रतिपादन करती है। वसे ही '्राणस्तथानु- 
गमात्‌" [ ब्र° सू° २।१।२८ ] इस सूत्रसेप्राण ब्रह्म दै, पएेसा 
तिद्ध क्रिया गयादहै। भ्रव जहां पर स्व्रतन्रल्प से नाडयो 
का सुषुप्ति स्थान बतलाया है, जसे, शश्रासु तदा नाडीषु सृप्तो 
भवति" | छां ° ८।६,३ ] ( तव वह्‌ इन नाड्यो मे उतर रता 
दै), वहां परमभीश्नन्य श्रत्तियोंमेंजो ( सुषूत्रिस्थानषख्पसे) 
वृह प्रसिद्ध है, उक्तका निषेध न होने से, जीव नाड्यो मे होकर 
बृह्य हीमं प्रविघ्र होकर रहता है पैसा प्रतीत होता दै भओ्रौरणेसा 
मानने में नाडियोंमे इस प्रकार जो सप्तमीका प्रयोग टै उससे 
.विरोध नहीं भ्राता । नाडीद्वारसेभीब्रह्यको प्राप्त होने से 
वहु नाद्ियोंमे भीप्रविष्रहोतादहै। जो गंगास होकर सागरम 
प्राप्त होता है वहु गंगामें भी प्राप्त होता है । भ्रतिरिक्त इसके, 
रदिम नाडी से ब्रह्मलोक में जाने काजो मार्ग है उसके वणन से 

हाँ प्रयोजन होने से जीव नाडियों मे प्रविष्ट होता है, यह वात 
केलल उस नाडी की प्रदाता करने के निमित्त कही गई है । 
(नाडीषु सप्रो भवति" [ छां०८।६।३)]( वह नाड्यो में 
प्रविघएर होता दहै) पसा कहकर पर्चात्‌ तं न कच्चन पाप्मा 
. स्पृशति" [ छां ८।६।३ ] ( उसको वहां कोई भी पाप स्पर्ल 
नहीं कर सक्ता ) एेसा कहकर नाड्यो की प्रदांसा कौ है तथा 
` पापके नस्पशंहोनि कादेतु भी कहा है कि तेजसाहि तदा 
संपन्नो भवति" [ छां०८।&।२३ | ( वह उस: समय तेज. से 


१६०. | ब्रह्य सूत्र 








युक्त होजाता टै ) । नाडी मे रहे हृए पित्त रूप तेज से इन्द्रियां 
व्याप्त हुई होने से वह बाह्य विषयों का ग्रहण नहीं कर सकता, 
एेसा इसका भाव है । भ्रथवा तेज शब्द से यहाँ परनब्रह्यही का 
निदश्च है, एेसा समभना चाहिये । भ्रन्य श्रुति में श्रह्य एव तेज 
एव" [ वृ०४।४।७] ( वहुब्रह्महीदटै वहुतेजहीदै) इस 
प्रकार तेज शब्द का ब्रह्यके श्रथमे प्रयोग क्रियागयादहै। नाडी 
द्वारा वह्‌ ब्रह्य ही को प्रप्त होता है, इसलिये उसको कोई पाप 
स्पदा नहीं करता, एेसा उसका भावै | ब्रह्म को प्राप्त होना 
यही पापक स्पशन करने का हेतु वताया जाता है, जसे, 'सवें 
पाप्मानोऽतो निवर्तन्तेऽपहतपाप्मा द्यष ब्रह्मलोकः" [ खछां° 
= । ४ ।२] ( यहां से सव पाप निवत्त होजाते है, क्योकि ब्रह्य 
लोक सव पापों से मक्त है) इत्यादि श्रुत्तियां कहती दै । इस- 
लिये, श्रन्य श्रुतियो में सुप्ति स्थानमें ब्रह्य भ्रनुगत टै एेसा 
प्रसिद्ध होने से नाडियों का उसके साथ समुच्चय है एषा विदित 
होता दहै। इसी प्रकार ब्रह्मके प्रकरणम ही पुरीतत्‌ नाडी का 
कथन होने से उसके श्रनुरूप ही सुषुप्ति स्थान होना चाहिये, 
ेसा विदित होता है । "य एषोऽन्तह दय ॒भ्राकाशस्तस्मिञ्छेते" 
[ बरु० २। १। १७ | (हृदय के भीतर जो यह भ्राकाश रहै, 
उसमं सोता ह ), इस श्रुति में हृदयाकाड ही को प्रकृत सुपुप्ति- 
स्थान कहा ठे श्रौर उसी के विषयमे श्रागे कहा गया है कि 
“पुरीतति शेते" [ बृह्‌० २। १। १६ | ( पुरीतत्में सोता दहै) । 
हदय कै वेष्टन को पुरीतत्‌ कहते हँ । इसलिये, उसमे रहे हुए 
हृदयाकाश मे सोने वाले के लिये वह्‌ पुरीतत्‌ मे सोता है, एेसा 
कह सकते ह । कोट से धिरे हृए नगर में रहने वाले के लिये वह 
कोट में रहता है एेप्ा कहते हे म्रौर "दहर उत्तरेम्भ' [ ब्र° सू 
१।३। १४ | इस सूत्र मे हदयाकाश के ब्रह्म होने का प्रति- 
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पादन किया गयादहै। वसे ही "ताभिः प्रत्यवसृप्य पुरीतति शेते 
[ व्रु०२।१।१६ | ( उनमें से होकर पुरीतत्‌ मे सोताहै) 
इस प्रकार नाडियोंकाभ्रौर पुरीतत्‌ का एक ही वाक्य में 
निदश होने से भी इनका समुच्चय स्पष्ट होता है। सत्‌ श्रौर 
प्राज्ञ ब्रह्म टै यह तो प्रसिद्धहीदै। इस प्रकार इन श्रुतियोंमें 
नाड्यां पुरीतत्‌ भ्रौर ब्रह्य, एसे तीन सुषुप्ति स्थानो का वर्णान 
दै। इनमे भी पुरीतत्‌ श्रौर नाड्यां तोकेवल द्वार ही है श्रौर 
केवल एक ब्रह्म ही सुषुप्ति स्थानदहै। 

दूसरे, नाडियां श्रथवा पुरीतत्‌ तो जीव कौ उपाधि के 
ग्राघारह श्रोर इसमे जीवकः इन्द्रियां रहती हैँ । उपाधि के 
सम्बन्ध के श्रत्तिरिक्त जीव को श्रपना कोई भ्राधार सम्भव नहीं 
क्योकि जीव ब्रह्य से श्रभिन्नहोने से वह श्रपनी महिमाहीमें 
स्थित है । सुपुप्तिमेब्रह्मके भ्राधारमे जीव होता है एेसा कहते 
है वह भी श्रावारग्रौर भ्राधेय भाव स्थापित करने के श्रभिप्राय 
से नहीं, परन्तु इनका तादात्म यानौ एक रूपता प्रदर्शित करने 
के श्रभिप्राय से कहते ह । इसीलिये कहा है कि "सता सोम्य तदा 
संपन्नो भवति स्वमपीतो भवति" [ छां ६।८।१ | ( उस समय, 
हे सोम्य, वह सत्‌ को प्राप्तहोतादहै, वह श्रपनेमे लीनहो 
जाता टै यानी स्वरूप को प्राप्त होतादै ) इस श्रुतिमें स्वराब्द 
से भ्रात्माका निदेशदहै भ्रौर स्वरू्पको प्राप्त होता दै, इसका 
ग्रथटैसो जातादहै। जीव का ब्रह्मसे कभी भीएेक्यनदहो सो 
वात नहीं, क्पोक्रि जीदका स्वरूप भ्रविनारी टै । स्वप्न श्रौर 
जागृति में उपाधियों के सम्बन्धसे श्रन्यर्प को प्राप्ति होती 
है इसकी श्रपेक्षा से इनके होने पर वहु स्वरूपको प्राप्त 
होता दै एेसा कहा जाता है । इसलिये सुवृप्ति श्रवस्थामें कभी 
तो जीव सत्‌ से युक्त होता हेग्रौर कभी नहीं, एेसा कहना 
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ग्रयुक्त दै । मदि षुसुप्ति के स्थान में विकल्प ग्रहण किया जायतो 
भो विशेष विज्ञान से रहित जो सुपुप्नि का स्वल्प है उसमें कहीं 
भी भेद नहीं भ्राता। वहां सत्‌मेंप्राप्रहोने के कारणा एकरूप 
होनेसे वहु कुं भी नहीं जानता, यह्‌ टीकर हो टै क्योकि 
तत्‌ केन क विजानीप्रात्‌" { व्र २।४।१४ ] ( तवर क्रिंसने जाने ) 
एेसा श्रुति का कथन टै । नाड्या त्रथवा पुरीतत्‌ मेंसोये हुए 
जोवके ज्ञानक ग्रभाव क्रा कारण जान नहीं सकते क्योकि 
ज्ञानद्रेतहीमें सम्भव दहै । भयत्र वा श्रन्यदिव स्यात्तच्रान्योऽन्य- 
त्पस्येतः [ बरृ° ४।३।३१ ] ( जहां श्रन्य का सा कुद्भासता है 
यानी भेद ज्ञान हैँ वहां एक दुसरे कोदेवतारदै), इसश्रतिसे 
दत में ही ज्ञात होतादै एमा ज्ञात होता ह। यदि कहो 
कि भिन्नता होते हए भी भ्रति दूरता 
श्रादि कारणो से विज्ञान का अभाव हौ सक्ता हतो उसका 
उत्तर यह्‌ ठै कि यहु तव ही हौ सकता टै जव जीव 
को परिद्िन्न माना जाय, जसे कि प्रवासी विष्णादत्त श्रपने गृह्‌ 
को नहीं देखता, परन्तु जोव का उपाधिको छोडकर श्रौर कोई 
परिच्छेद नहीं ह । यदि कहो क्रि उपाधिगत दूरताही उसके 
 जाननेके ्रभावका कारणदैतो वह्‌ उपाचि भी सुपुश्िकाल 
मेन रह्नेसेसत्‌ही कोप्रोप्नहोनेके कारण वह नदीं जानता 
एेसा कहना यक्त है । हम नाद्यो के समुच्चय को यहो समान 
र्पसे प्रतिपादन नहीं करते, क्योकि नाड्यां वा पुरीतत्‌ 
सुपुप्चि स्थान है, एेसा जानने मे कुं भी प्रयोजन नहीं । 
श्रू ति इस विज्ञान से कुछ फल नहीं वताती, न जिस कमंका 

¦ कु फल हो एेपे कर्मं के भ्रंगखूपसे भी इसका निदं किया 
-:गया है । परन्तु भ्रविनारी ब्रह्म सुषुप्ति कास्थान टेएेसा हम 
-म्रतिपादन करते है, ओर इस विज्ञान करा प्रयोजन भी टै ।-इस 


ग्र० ३ पा०२ सू ८/& | १६३ 


नि ^ + श दे कं को कि कि पिति तिकि पि पि रि 





ती चो ` ति निति त 


ज्ञान से जीव ब्रह्य है, एेसा तथा वह्‌ स्वप्न जागृति के व्यवहार 
स मुक्त हे एेसा वो होता है, इसलिये भ्रात्मा ही सुपुप्तिका 
स्थान है । ७॥ 
प्रतः प्रवोधोऽस्मात्‌ । = ॥ 

अतः इसीलिये अस्मात्‌ इस भ्रात्मा से प्रनोधः जागृति 
होता है (एेसाश्र ति कहती है )। 

ग्रात्मा हो सुपुत्नि स्थान होने से शुपुत्नि प्रकरण में "कृत 
एतदागात्‌ [ बृ २।१।१६ ] ( वह कहां से श्राया ) इस प्रन 
के उत्तर में ˆ यथाऽग्नेः क्ष द्रा विस्फुलिगा व्युच्चरन्त्येवमेवेतस्मा- 
दात्मनः सर्वे प्राणाः" [ वृ०२।१।२० ] . जसे अग्नि से चिनगारियां 
उस्ती दहै वेसे इस श्रात्मा से प्राण निकलते हैँ) इत्यादि से 
श्रतिइसभश्रात्मादहौ से जीव नित्यप्रति जागृत होतादै, एेसा 
कथन करती है । तथा सत ्रागस्य न विदुः सत श्रागच्छामहेः 
[ छां ६।१०।२ | सतसे श्राकर वह॒ नहीं जानता कि वहु सत्‌ 
से भ्राता है) यह श्रुतिभी एेसादही कथन करती है। यदि 
श्रति को विकल्प मान्य होता तो वह कभी नाड्यों से जागता 
है, कभी पुरीतत्‌ सेश्रोर कभीभ्रात्मा से, इस प्रकार श्रुत्ति 
उपदेश करती । इसलिये श्रात्मा ही सुषुप्ति स्थान दहै, एेसा 
सिद्ध हन्ना ॥८॥ 

३ कमनुस्मृतिशव्दविध्यधिकरण । 
स एव तु क्माुस्म्रति्ञब्डविधिम्यः ॥ € ॥ 

तु श्रौर सः वहु ( जीव) एव ही [ जागृत होता है एसा] 
-कर्मानुस्मृतिशब्दविधिभ्यः कर्म, अनुस्मृति शाब्द मरौर विधिसे 
{ विदित होता है ]। 

१३ 
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ग्रव उस सत्‌ को प्राप्त होकर जव जीव जागता हैतवजो 
सत्‌कोप्राप्न हुश्राथा वही फिर जागृतिमें म्रातता हे श्रथवा 
जागृति को प्राप्त होने वाला कोई दूसरा होता है इसका विचार 
करनादहे। 

ूर्वपक्ष- इसमे कोई नियम नहीं दिखाई देता, क्योकि 
जलाशय मे यदि एक जल का विदु डाल दियाजाय तो वह्‌ 
जलाय रूप हो जाता है, फिर उसमेसे उस पहले टौ विदु 
का निकलना कठिन है । इसी प्रकार सोया हृभ्रा परमात्मासे 
एकता को प्राप्न होते ही प्रशान्त भावकरो प्राप्न होता है, इसलिये 
वही फिर उत्थान को नहीं प्राप्न हो सकता । प्र्थात्‌ वह्‌ ईश्वर 
्रथवा म्रन्य कोई जीव ही जागृति को प्राप्र होता टै। 


समाधान - वही सोकर प्रान्त भावको प्राप्नहृम्रा जीव 
पुनः उस्थित होता है भ्रन्य नहीं । 

कर्म, श्रनुस्मृति, शब्द श्रीर्‌ विधि, इन चारहेतुभ्रोंसे यही 
प्राप्न होतादै। चारोका श्रव हम प्रथक्‌ पृथक्‌ विवेचन करते 
है । जीव देष रहा हृश्रा कर्मं परचात्‌ करता हैएेसा देखने में 
भ्राता है, इसलिये वही जागता दहै भ्रन्य नहीं । जसे पूर्वं दिवस 
क्रिये हए कर्म ॑का दोष भ्रंश दुसरे दिन वहु करता दह, एसा 
देखने मे श्राता दै प्रौरएक के श्राधे किये हुए कर्मं के भ्रंशमें 
दूसरा कोई प्रवृत्त हो नहीं सकता; क्योकि इस प्रकार प्रवृत्ति. 
हो सक्तो दहै, एसा मानेतो भ्रति प्रक्षंग यानी एक ही दीघं- 
कालान कर्मके श्रनेक कर्ता होने का प्रसंग भ्र्थात्‌ भ्रव्यवस्था 
प्राप्न होगी । इसलिये, एक ही कर्मं॑का पहिले दिवस का तथा 
दूभरे दिवक्ष काकर्ता एक ही होना चाहिये, एसा निश्चितः 
होता है । पूवं दिवस में रमैने यह देखा था इस प्रकार क भ्रनुभव्‌ 
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का दूसरे दिवस स्मरण रहता है, वह यदि उत्थान में कोई 
ग्रन्यहीदहो तो युक्त नहीं होता, इसलिये भी वही उठता है; 
क्योकि एक के ्रनुभव कादूसरा स्मरण नहीं कर सकता । 
वही मह, इसप्रकार की श्रपनी स्मृति भी श्रपने से भिन्न 
किसी के उत्थान मे हो नहीं सकती । शब्द यानी श्रुति प्रमाण 
से भो उसीका उत्थान होता है, एेसा ज्ञात होता है; जंसे, (पुनः 
प्रतिन्यायं प्रतियोन्याद्रवति वुद्धान्तायेवः [ ब्रु०४।३। १६] 
(जसागयाथावेसा ही उस उस्न योनि को फिर वह्‌ जागृति 
मे प्राप्न होता है), सर्वाः प्रजा श्रहुरहर्गच्छन्त्य एतं ब्रह्मलोकं 
नविन्दन्तिः [ छां ८।३।२ ] ( सव प्रजा प्रतिदिन वहां जाते 
हए भी उस ब्रह्मलोक को नहीं जानते ), त इह व्याघ्रोवा 
सिहोवा वृको वा वराहो वा कोटो वा पतंगोवादंरोवा 
मदाको वा यदद्धुवन्ति तदाभवन्ति" [ दां० &।।३ | ( वे यहां 
पर व्याघ्रः सिह, बरक, व राहु, कीट, पतंग, दंश भ्रथवा मच्छर, 
जसे वे पहले थे, वेसेदटी फिर दहो जाते हैँ) इत्यादि श्रुतियां 
सुपुप्निसे उठ्नेके प्रकरण मेंभ्राती दै ञ्रौर भ्रपने सेभ्रन्य का 
उत्थान माना जाय तोये युक्त नदीं होती । कर्मविधि रौर विद्या 
विधितसे भी यही सममे भ्राता दहै।एेसान मानने से कर्मं विधि 
ग्रौर विद्याविधि निरर्थक हो जांयगे । भ्रन्य का उत्थान मानने 
सेतो जितनेसोगयेथेवे सव ही सुक्तहृएपेसा प्राप्न होगा 
ग्रौर यदि पएेसादहयोतो फिर कालान्तर से फल देने वाले कर्म 
भ्रौर विद्या से क्या कार्यं रहा? भ्रौर श्रन्य का उत्थान होता 
है एेसा मानते हुए यदि म्रन्य दारीर में व्यवहार करने वाले 
जीव का उत्थान होता है एेसा माने तो उस शरीर के व्यवहार 
का लोपहोजाने का प्रसंग प्राप्र होगा; फिर उस दारीरमे यह्‌ 
उठेगा एसी कल्पना निरर्थक है जो जिंस शरीर मे सोया है वह्‌ 
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उस शरोर में उत्थित नहीं होगा, परन्तु श्रन्य शरीरमें सोया 
हुभ्रा भ्रन्यही शरीरम उत्थितहोगा एसी कल्पना करनेसे 
क्या लाभ? 
यदि युक्त पुरुष का उत्थान माने तो मोक्ष श्रन्तवान्‌ होने 
का प्रसंग प्राप्त होगा, परन्तु जिसकी श्रविद्या निच्रत्त हई दै 
उसका पूनः उत्थान होना सम्भव नहीं है । इससे ईश्वर कै 
उत्थान का भी प्रतिवाद हृभ्रा; क्योकि ईश्वर की श्रविद्यातो 
सदा ही निवृत्त है यानी उसमे भ्रविद्या तीनों कालम नहींदहै। 
कमन करते हुए उस फल की प्राप्नि रौर. कयि हुए कमं के फल 
को भ्रप्राप्नि, एसे दो दोष, यदि म्न्य का उत्थान मानाजायतो 
टल, नहीं सकते । इसलिये जो सोता टै वही उठता दै, श्नन्य 
नहीं, यह सिद्ध हुभ्रा । 
श्रव जो पूर्वपक्ष मे कह था कि जसे जलाशय मे जल का 
विदु डाल दिया जाय तो वही विन्दु फिर वाहर नहीं निकल 
सकता, वसे ही सत्‌ को प्राप्न हुभश्रा जीव फिर उत्पन्न होता है, 
एेसा मानना ठीक नहीं है, उसका परिहार करते है । उसी जल 
विदु को पृथक्‌ करने के लिये म्रावश्यक हेतु उपलब्ध न होने से 
उसीको फिर वाहर निकालना श्रसम्भव है यह्‌ ठीक ही दै, परन्तु 
यहां तो जीव को पुनः पथक्‌ होकर बाहर निकलने के लिये 
उसके कर्म श्रौर श्रविद्यापेसे दो करण वर्तमान दहै इतनी उसकी 
दृष्ान्त से विषमता है । तथा हम सरीखे लोगों को मिले हृए 
पानी श्रौर दूव का पथक्‌ करना यद्यपि नहीं बनतातो भी हंस 
उसको पृथक कर लेता है । भ्रपिच जीव कोई परमात्मा से भिन्न 
पदार्थं नहीं है जो, जलराशि से विदु जंसा पृथक्‌ होता है, वसे 
वहु परमात्मा से पृथक्‌ हो सके । उस सत्‌ वस्तु ही को उपाधि 
के सम्बन्ध से गौण रूप से जीव कहते हँ, एसा हमने कई बार 


भ्र० ३ पा०२ सू १० | १६७ 


किति ति भ त श को भ ज ति तो भो भ = + तो + त क त त भः कि त चो त त, त त कि 0 0 रि क न क 0 त += 


प्रतिपादित किया है । एसा होने से जव तक एक उपाधि का 
संयोग है तव तक वह्‌ एक ही जीव दहै एेसा व्यवहार होता 
ग्रौर दुसरी उपाधि के सम्बन्व से वह दुसरा जीव है एेसा व्यव- 
हार होता दै । वही यहु उपाधि वीजांकूर न्यायसे सुषुप्ति रौर 
जागृति इन दोनों श्रवस्थाभ्रों में वर्तमान रहती है, इसलिये वही 
जीव जागृति में उत्थानको प्राप्रहोता है, एसा ही मानना 
योग्य है । ६ ॥ 
४ सुर्ेऽधंसंपत्त्याधिकरण । 
मृर्धेऽधसंपत्तिः परिशेषात्‌ ॥ १० ॥ 
युधे: सुदित श्रवस्था का [ सुपुत्नि के साथ [अधं सम्पत्तिः 


प्राधा सादद्य होता है, एेसा परिशेषात्‌ परदोष से [ ज्ञात 
होता टं |। 

मग्ध वही है जिसको लोग मूत कहते र । वह किस 
ग्रवस्थामे होता है इसका विचार करते हैँ । 

पूर्वपक्ष -जीवकी तोन अवस्थां प्रसिद्ध हैँ, जागृति, स्वप्न 
ग्रौर युपत्रि। चौथी श्रवस्था वह्‌ दै जिसमे वह्‌ शरीरसे बाहर 
निक्रल जाता हे । जीव को कोड पांचवीं म्रवस्था श्रुति मे श्रथवा 
स्मृति मे प्रसिद्ध नहीं दै इसलिये मूत श्रवस्था इन चारों 
भ्रवस्थाग्रों से कोई भिन्न अवस्था दै। 

समावान-मुग्धावस्था जागृत श्रवस्था नहीं हो सकती; 
क्योकि इस श्रवस्था मे इन्द्रियों से विषयों का ग्रहण नहीं होता । 
यदि कहो कि जंसे वाण बनाने वाले ( लुहार ) का मन वाण 
ही मे लगा हुश्रा होने से वह्‌ भ्रन्य विषयों को नीं देखता, वसे 
ही मूसल भ्रादिके प्रहार से उत्पन्न हुए क्के भ्रनुभव मे उसका 
मन व्यग्र होने से वहु जाग्रत होता हुश्रा भी श्रन्य विषयों को 
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नहीं देखता, एेसा कहना ठीक नहीं, क्योकि मूर्खा में चेतना नहीं 
होती । वार बनाने वाले का मन काममेंलगाहृभ्रा होता है, 
वह कहता है कि इतना काल म वाण ही देखता रहा, परन्तु 
मूत मनुष्य जव चेतन हो जाता है तव कहता है कि यै इतने 
काल तक अ्रन्धकारमें पडादहुभ्राथा, मुभेकुद्धं भी ज्ञात नहीं 
होता था । जागृति मे एक ही विषय में चित्तलगाहुश्राहो तो 
भी वह शरीर को ठीक धारण करता है परन्तु मूर्छा मे देहु 
धरती पर गिर जाती है । इसलिये ज्ञान के श्रभाव से न वह्‌ 
जागता दहै, न स्वप्न भी देखता दै भ्रौरन मृत भी टै, क्योकि 
उसमे भाण तथा उष्णता वर्तमान होती है । कोई प्राणी मूदित 
हो जाय तो यह मरा है श्रथवा जीवित है, एेसी शंका होने पर 
उसमे उष्णता दै भ्रथवा नहीं यह्‌ जानने के लिये हृदय देश को 
देखते हैँ श्रौर्‌ प्राण चलते हँ वा नहीं यह जानने के लिये नासिका 
देश मे देखते ह । यदि उसमे प्राण श्रौर उष्णता नहीं पाते तो 
यहु मर गया है, एेसा समभ कर उसको जलाने के लिये म्ररण्य 
मेले जातेदहे। श्रौर प्राण रौर उष्णता उसमे पाते तो वह 
मरा नही टै, एेसा समभ कर उसको जगाने के लिये भ्रौषधि 
देते हैँ ्रौर फिर वहु उठ बेठता है । इसलिये वह मरा नहीं था 
( उसी शरीरम था) क्योकि कोई मरा हु्रा यमलोक से नहीं 
लौटता । यदि कहो कि एेसादहैतो उसमे ज्ञान का प्रभाव है 
भ्रौर वह मरा नहींतो वहु सुषुप्तिमेदही रै, तो यह्‌ ठीक नहीं। 
दोनों मे विलक्षणता है । मूलित मनुष्य कभी कभी बहुत काल 
तक इवास नहीं लेता, उसका देह कांपता हे, उसका युख भया- 
नक भ्रौर श्रांखें फटी हई होती है, परन्तु सोये हृए पुरुष का 
मख प्रसन्न होता है, वह्‌ समान काल में उवाद लेता रहता है 
उसके नेत्र बन्द होते है रौर इसका देह कापता भी नहीं । हाथ 
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लगनेसे ही सोया हुभ्रा जाग जाता है परन्तु यह लठ मारने 
पर भो नहीं जागता । सूर्धाश्रौरनिद्राके हेतु भो भिन्नद्ै। 
मुक्रल श्रादिके प्रहारसे मूर्छा होती दहै ओौरश्चमभ्रादिके कारण 
से निद्राग्रातीदहै। लोग सोये हए को यह मूधिति हृश्रा है एेसा 
कहते भी नहीं । भ्रतः निर्णय खूप से हम यही जानते हैँ कि मूर्छा 
मं भ्रधसंपत्ति यानी ब्रह्य के साथ भ्रर्धं समानता होती है । उसको 
वहां कुद भी ज्ञान न रहने से वह सत्‌ को प्राप्न हृए यानी सोये 
ए के समान है श्नौर भ्रत्य वातों मे विषमता होने से समानता 
नहीं भी है । 

दाका -सूर्छा को श्रध संपत्ति हम के कह सकते है, जव 
किश्च्‌ति सोये हए पुरूष के वारे में कहती कि “सता सोम्य तदा 
संपन्नो भवति" [ दां० ६।८।१ | (हे सरोम्य, तव वहु सत्‌को 
भ्राप्न होता है) तत्र स्तेनोऽस्तेनो भवतिः [ व° ४।३।२२ 
(वहां चोर चोर नहीं रहता), नतं सेतुमहोरात्र तरतोन 
जरान मृत्युर्न शोको न सुकृतं न दष्करृतम्‌" [ ८,४।१ ] ( इस 
सेतु को यानी परमात्मा रूप भ्राघार को दिवस ्रौर रात्रि 
पार नहीं करते, न जरा, मृत्यु, शोक, सुकृत भ्रौर दृष्क्रत इसको 
पार करते हैँ ) इत्यादि ? जीव को सुकृत श्रौर दुष्कृत की प्राप्न 
सुखो ओ्रौर दुःखो होने के भ्रनुभवरेहोतोदहैम्रौर सुखी व दुःखी 
होने का श्ननुमव सुपृर्नि में नहीं होता तथा सुरथ वा सूच्छिति 
प्रवस्थामें भी वेसा म्रनुभव नहीं होता । इसलिये उपाधि का 
नाश होनेसे सुषुत्निके समान मूर्च्छामे भी [ ब्रह्यसे ] कृत्स्न 
संपत्ति यानी सपूणं एेक्य होता है भ्र्धं यानौ कुदं समानता 
होती है, एेसा कहना ठीक नहीं । 

समाधान- मूच्छ की श्रधं सम्पत्ति यानी सत्‌ से कु भ्रंश 
में समानता रूप एसी कोई भिन्न भ्रवस्था है, एेस्ता हम नहीं 
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कहते । हम मूच्छ प्रौर सुषुप्ति का साम्य श्रौर विषमता दिखा 
चुके ह श्रौर यह मूर्च्छा मरणा का ह्वारभीहैँ। जव जीव का 
कोई कर्म ( प्रारब्ध ) श्रवदेप रहता है तव॒ उसकी वाणी भ्रौर 
मन लोट श्रातेदहं मरौर जव कर्मं निशशोेष दहो रहता तव प्राण 
रौर उष्णता लौटती नहीं । इसीलिए इसको ज्ञानी लोग घ्र्धं 
संपत्ति कहते हैँ । इनसे श्रन्य कोई पांचवी श्रवस्था प्रसिद्ध नहीं 
है एेसा जो कहा है उसमें कोई दोष नहीं है । यह्‌ श्रवस्था कभी 
कृभीहोने वाली होने से प्रसिद्ध न हो यह्‌ वन सकता दहै, 
परन्तु लोगो मे तथा श्रायुर्वेदमें यह प्रसिद्ध दै, भ्र्धं सम्पत्ति है 
एेसा सम कर इसको पाचवीं श्रवस्था नहीं गिनते; यह्‌ भी टीक 
ही टै।॥ १०॥ 
५ उभयलिगाविकरण । मू० ११-२९ 
न स्थानतुऽपि परस्योभर्यालिगं सर्वत्र हि ॥ ११11 


स्थानतः स्थान [ भेद ]के कारण अपि भी परस्य परत्रह्य 
का उभर्यालगम्‌ उभयविध स्वख्पन नहीं है, हि क्योंकि 
स्वंत्र सर्वत्र | ब्रह्म के निगुण स्वरूप काही ] कथन है । 
सुषुप्ति मे जिस ब्रह्म से जीव की उपाधि के निरासे एकता 
होती है, उप्त ब्रह्मय के स्वरूप का ग्रवहम श्रुति को सटायतासे 
निश्चय करते है । ब्रह्य विषयक श्रियां ब्रह्म का दोनों प्रकार 
से निरूपण करती हैँ । 'सवकर्मा सर्वकामः सर्वगन्धः सर्वरसः" 
[ छां ° २३।१४।२] (बह सर्वकर्मा है, सर्वकाम, सर्वगंध भ्रौर स्वरस 
है ) इत्यादि श्रुतियां उसके सविशेष यानो सगुण स्वरूप 
प्रतिपादन करती है श्रौरभ्रस्थुलमनण्व ह्भस्वमदीर्घम्‌, [त्र०२।८।८] 
( वह स्थूल नदीं है, सूक्ष्म, स्व वा दीधं नहीं है) इत्यादि 
श्र तियां निर्विशेष यानी निगुण ब्रह्यका निरूपण करती हँ। 


म्र० ३ पा०रसू० १२ [ २०१ 


जोति ति = जि जि गिति स मिभः तिनि ति भ भ > पि 





ग्रव इन श्र तियो मे उभयलिगात्मक ब्रह्म का प्रतिपादनदैयां 
किसी एक प्रकार केब्रह्य काट श्रौर यदि एकही प्रकारके 
ब्रह्म का प्रतिपादनदहोतोसगुण ब्रह्मकादैवानिगुणनब्रह्यका 
ठे; इसका विचार किया जाता है । 
ग्रवश्रत्तिमे दोनों प्रकारके ब्रह्य का निरूपण होने सेत्रह्य 
उभयलिगात्मकवा दोनों प्रकार कार, एेस्रा भाप्रहोने पर 
कहते हं कि परब्रह्म स्वरूप से दोनों प्रकारका हो, यह नहीं बनः 
सकता । एक ही वस्तु स्वरूप से रूपादि से युक्त भौर रूपादि 
रहित हो यह्‌ सान नहीं सकते, क्योकि ये दोनों परस्पर विरोधो 
हैं! यदि कटो कि ठेसा नहीं तो स्थान यानी परृथिवो भ्रादि उपा- 
धियोंके कारणा ब्रह्यके भेद दहो सकेंगे, तो वह भी नहीं बनेगा; 
त्योकरि उपायि के कारणा एक प्रकार कौ वस्तु को अरन्य स्वभाव 
प्राप्र नहीं हयो सकता । स्वच्छ स्फटिक लाख भ्रादि की उपाधियों 
से भ्रस्वच्छं नहीं होता; क्योकि उसमें श्रस्वच्छता की जो प्रतीति 
होती टै वह्‌ श्रम माच्रहैश्नौर उपाधियां सव भ्रविदया कल्पित 
होती हैँ । इसलिये, ब्रह्म का स्वरूप एक प्रकार का माना जाय 
तो वह्‌ सव्र विदेषों से रहित एेसा निविकत्प ही मानना पड़गा, 
इसके विरुद्ध नहीं मान सकते । तथा सव स्थान पर जहां श्रति 
मे ब्रहम के स्वरूप का प्रतिपादन किया दै, ्रश्ञब्दमस्पदामरूप- 
मव्ययम्‌" [ कठ० ३।५५, मुक्तिको० २।५२ ] ( वह शाब्द रहितः; 
स्पर्दा रहित, रूप रहित श्रौर ्रन्यय है ) इत्यादि से जिसमें कोई 
भो विशेष नहीं, पेसाही ब्रह्मका स्वरूप वणन किया गया 
ठे ॥ ११॥ 


न भेदादिति चेन्न प्रत्येकमतद्रचनात्‌ ।! १२ ॥ 
` भेदात्‌ [ श्राति श्रादि के ] मेद का कथन होने से [ ब्रह्य 
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केवल निगुण ] न नहीं है, इत्ति चेत्‌ एेसा कहो तो न वेसा नहीं 
है, क्वोकि प्रत्येकम्‌ प्रत्येक [मेद के] कथन के समय 
अतद्रचनात्‌ वह [ वास्तव में | नहीं है एेसा कहा हं । 
ूर्वपक्ष-पहले जो कहा था कि ब्रह्य का एक निविकल्प ही 
स्वरूप है, उसका स्थान यानी उपाधि केयोग से उभयविवि 
स्वरूप नहीं वन सकता, वह्‌ ठीक नहीं टै; क्योकि श्रतिमें भेद 
का कथन है । प्रत्येक विद्याके प्रकरणम ब्रह्मके भिन्न भिन्न 
श्राकारो का उपदेश दिया गया है, जसे, चतुष्पाद ब्रह्म [ छां° 
३।१८।१ |, सोलह कला वाला ब्रह्य [ प्र ६। १, वामनोत्व 
लक्षण वाला यानी सव कर्मोकाफलदेने वाला ब्रह्म [ खं 
४ । १५।२ ], तथा त्रैलोक्य के शरीर वाला ब्रह्म [वृ १।३।२.| 
तथा वेदवानर इत्यादि नामों से निर्दिघ्र ब्रह्म। पहले जो कहा 
थाकिब्रह्य का उभय प्रकारका स्वरूप नहीं हो सकता इससे 
भी हमारा विरोध नहीं है, क्योकि, उपाधिके कारणदही भ्राकार 
काभेदहोतादहैएेसा हमारा मतदहैश्रौरणेसा नमानेतो भेद 
का प्रतिपादन करने वले शास्रं काकोई विषय ही नहीं रहेगा। 


समाधान- यष्ट ठीक नही, क्योकि प्रत्येक भेद वचन के 
साथ भ्रमेद वचन भी दिया हुश्रा मिलता है । राख प्रत्येक उपा- 
धिकृत भेदके वर्णनके साथ ब्रह्यकी श्रभिच्नता कामभो वणन 
करता है जसे; यश्चायमस्यां पृथिव्यां तेजोमयोऽमृतमयः पुरूषो 
यश्चायमध्यात्मं शारीरस्तेजोमयोऽमृतमयः पुरुषोऽयमेव स 
योऽयमात्मा? [ ब्रृ० २।५। १ ] (यह जो पृथिवी में तेजोमय 
रौर श्रमृतमय पुरुष है श्रौर यह जो शरीर मं तेजोमय 
श्नौर श्रमृतमय जीवहै वही श्रात्मा है) इत्यादि । इसलिये 
शास्र में ब्रह्म का भिन्न श्राकारों से सम्बन्ध प्रतिपादन क्रिया हे 
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यह कहना नहीं वनता । उपासना के लिये भेद की कल्पना कौ 
गई है, मेद वास्तव में नहीं है यही इन शाख्मोंका तात्पर्य 
है । १२॥ 
भ्र पिचेवमेके । १२ ।। 
अपिच्च इसी प्रकार, एके एक शाखा के लोग एवम्‌ एेसा 

ही [ कहते हँ | । 

इसी प्रकार भेदज्ञान की निन्दा करते हुए एक शाखा के 
लोग भ्रभेद ज्ञान ही का प्रतिपादन करते, जसे, मनसवेदमाप्न- 
व्यं नेह नानारिति किचन । मृत्योः स मृत्युमाप्नोति य इह नानेव 
परयति" [ कठ० ४। ११ | (यह्‌ मनहीसे प्राप्न करने योग्य 
है, यहां भेद किचित भीनहीं है,जो यहां भेद देखता है वह 
मृत्युकी परस्पराकोप्राप्र होतादै)। तथा श्रन्यभी भोक्ता 
भोग्यं प्रेरितारं च मत्वा सर्व प्रोक्तं त्रिविधं ब्रह्ममेतत्‌" [ श्वे° 
१1१२] ( भोक्ता, भोग्य श्रौर प्रेरक इनका जानने पर विदित 
होता है कि यह्‌ सव तीन प्रकारसे ब्रह्महीका कथनदै), इस 
प्रकार भोक्ता, भोग्य श्रौर नियन्ता श्रादि स्वरूप वाला प्रपंचं 
स्वल्पसेब्रह्मही टै एसा प्रतिपादन करते ह ।॥ १३॥ 

रांका-त्रह्मके श्राकार का प्रतिपादन करने वाली तथा 
ब्रह्म को निराकार बताने वाली एेो उभय प्रकारको श्र्‌तियां 
वर्तमान होते हृए ब्रह्य निराकार ही दै, एेपाही निश्चय कंते 
किया गया ? उसको साकार ही क्यों नहीं माना? 

पूर्वोक्त शंका का उत्तर भ्रागेकेसूत्रसेदेतेरै- 
श्ररूपवदेव हि तत्प्रधानत्वात्‌ ।। १४ ।। 
अरूपवत्‌ [ ब्रह्म ] ङूप रहित एव हि ही हे तत्प्रधानत्वात्‌ 

क्योकि [श्रति में] प्रवान रूप से यही प्रतिपादन किया गया है । 
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ब्रह्मरूप भ्रादि श्राकार से रहित दै, एेसा ही मानना 
चाहिये, रूप ्रादि युक्त नही; क्योकि श्रुति प्रधानरूप से एेसा 
ही प्रतिपादन करती दहै; जंसे, श्रस्थूलमनण्वह्स्वमदीर्घम्‌' 
[ चर ३।८।८ ] ( वह स्थूल नहीं है, श्रणु हस्व वा दीघं नहीं 
है ), ्ररब्दमस्पर्दमरूपमन्ययम्‌' [ कठ० ३।१५ | ( वह्‌ शन्द- 
रहित, स्पदारहित, रूपरहित श्रौर श्रव्यय है); श््राकादो वे 
नाम नाम रूपयोनिर्वहिता ते यदन्तरा तद्ब्रह्म" { छां ° ८।१५।१| 
(आकाश्च ही नामरूप का प्रकाशक दै श्रौर जो उनके भीतर है वह्‌ 
ब्रह है ), "दिव्यो ह्यमूर्तः पुरुषः सवाह्याम्यन्तरो ह्यजः" [` मुण्ड 
२।१।२ ] (वह्‌ दिग्य पुरुष प्राकार रहित भ्रौरभश्रज टै, वही सवके 
भीतर भ्रौर वाहर दै); तदेतदरब्रह्यापूर्वमन परमनन्तरमवाह्य- 
मयमात्मा ब्रह्म सर्वानुभरः [ वृ० २।५।१९६ ] (वही ब्रह्य है 
उसका कोई कारण वा कार्यं नहीं है, न उसके बाहर या भीतर 
कु है; यह सवक्रा श्रात्मा है सवका साक्षी ब्रह्मद ), इस 
प्रकार की सभी श्रुतियां प्रपंचरहित ब्रह्म ही सवकाभ्रात्माहै 
यही अर्थं प्रधान रूप से प्रतिपादन करती दै, इससे भिन्न कोई 
भ्र्थ प्रधान रूप से प्रतिपादन नहीं करतीं, यह हमने "तत्तु 
समन्वयात्‌" [ ब्र सू० १।१।४ ] इस सूत्र मे सिद्ध क्रियादै। 
इसलिये, इस प्रकार के वाक्यों मेश्रुतिके भ्रनुसार निराकार 
ब्रह्यही का प्रतिपादन दहैएेसा मानना चाहिये । भ्रन्य श्रुति 
वाक्य का जोःभ्राकारयुक्त ब्रह्य का प्रतिपादन करतें वेत्रह्य 
के श्राकार का प्रधानरूप से प्रतिपादन करने वाले नहीं होते । 
वे प्रधानरूप से उपासना की विधि का वर्णन करते टै, इसलिये 
जहां इन वाक्यो में विरोध नहीं प्राप्त होता वहां उनको वसा 
ही ग्रहण करना चाहिये; परन्तु जहां विरोध प्राप्त होता है वहां 
जिन वाक्यों में प्रधानरूप से ब्रह्यके स्वरूप का वर्णन हवे 
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ही इनमे भ्रधिक प्रवल माने जायेगे 1 यही एक प्रमाण दै 
जिससे उभय प्रकार को श्रुतियां होते हृए भी ब्रह्म निराकार 
स्वरूपवाला ही है, साकार नही, एेसा सिद्ध होता है ॥ १४ 


फिर भ्नाकार वाले ब्रह्मका प्रतिपादन करने वाली श्रुतियों 
काक्या होगा ? कहते है | 


प्रकालश्वच्चावयर्थ्यात्‌ । १५ ॥ 


च भ्रोर धकाशवत्‌ प्रकाशके समान [ ब्रह्य भिन्न भिन्न 
भ्राकार ग्रहण करता दहै; } अवेयर्थ्यात्‌ क्योकि [ एेसा मानने 
से श्राकार प्रतिपादक श्रुतियां | व्यर्थ नहीं होतीं । 


जेसे चन्द्र सूयं का प्रकाश्चभ्राकाशकोव्याप्त हो रहता दै 
ग्रोर श्रंगुलि श्रादि उपाधियों के सम्बन्धसे सीधा, टेढ़ा ्रादि 
भावको प्राप्न होकर वेसा हश्रासता प्रतीत होता है, इसी प्रकार 
व्रह्म भी पृथिवी भ्रादि उपाधियो के संवंवसे उसीके प्राकार को 
प्राप्न होता है । इसलिये, इस भाव को लेकर उपासना के लिये 
यदि ब्रह्य कै श्राकार विशेष का श्रुति उपदेश करे तो इसमे कोई 
विरोध नहीं है, तथापरा मानने से प्राकार वाले ब्रह्य का 
कथन करने वाले वाक्य भी व्यर्थं नहीं होते। वेद वाक्य सभी 
समान रूप से प्रमाण भूत होने से उनमे एक को सार्थक श्रौर 
एक को निरर्थक समभरना ठीक नहीं है । पिते जो (पूवपक्ष मे) 
फेसा कहा था कि उपाधि के योगसे भीत्रह्यका उभय प्रकार 
का स्वरूप नहीं होता, इसमे विरोध टे तो यहु ठीक नहीं; 
क्योकि उपाधिसेजो धमंप्राप्त होता है व्ह वस्तु का नहीं 
होता । भ्रतिरिक्त इसके, उपाधियां सव भ्रविद्या कल्पित हैँ ओ्नौर 
जव तकं स्वाभाविक भ्रविद्या वतमान है तव तकं ही लोक व्यव- 
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हारश्रौर वेद व्यवहार होता दै, यह्‌ हम श्रनेक वार कहु चक्र 
हे ।॥ १५ ॥ 
प्राह च तन्मात्रम्‌ ।। १६ ॥ 
च प्रर आह [ श्रुति ने ] कहा टै कि तन्मात्रम्‌ [ ब्रह्य ] 
केवल वह्‌ ( यानी च॑ंतन्य ) है । 
| तथा श्रुति का कथन दै, कि ब्रह्म केवल चैतन्य स्वरूप टै 
तथा इससे विलक्षण एेसा कोई जिसका रूप नहीं है एेसा 
निविशेष ठै, जसे, (स यथा सेन्यवधनोऽनन्तरोऽवाह्यः कृत्स्नो 
रसघन एवेवं वा श्ररेऽथमात्मानन्तरोऽबाह्यः कत्स्नः 
प्रज्ञानघन एव [ व° ४। ५। १३ | (हे प्रिय, जंसे नमक के 
डले के भीतर बाहर भ्रोर कुद नदीं होता, वह्‌ सवका सव रस 
से पूरणं होता टै, इसी प्रकार यह भ्रात्माभी ज्ञान से परिपूर्ण है, 
इसके वाहर भोतर श्रौर कुच नहीं है ) । इस श्ति में यह्‌ कहा 
टै कि इसश्रात्मा का भीतर श्रौर वाहर चैतन्य से भिन्न कोई 
खूप नहीं है, इसक्रा निरंतर चेतन्य ही स्वल्प है, जसे सैधव-- 
नमक के भीतर वाहर निरंतर लवणरस ही होता दै, श्रन्य कोई 
रस नहीं होता ॥ १६॥ 
दकश्षंयति चाथो श्रपि स्मयते \ १७ ॥ 

च श्रोर दशयति | श्र॒ति यही । प्रतिपादन करती है अथो 
तथा स्मर्यते स्मृति अपिभी [वाही | कथन करती है। 

चैन्तन्य से भिन्न श्रन्य रूप का निषेध करते हुए ही श्चुति 
ब्रह्म को निष्िदोेयख्पसे हो प्रतिपादन करती है, जसे, “्र्थात 
ग्रादेशो नेति नेति" [ ब्रु° २।३।६ ( इसलिये श्रव एेसा नहीं 
ेसा नहीं, इस प्रकार त्रह्म का निर्देश दै ), “अन्यदेव तद्विदितादथो 
भ्रविदितादधि" [ के १।३ ] (वह जाने हुए से भिन्न तथान 
जाने हृए से मी भिन्न है ), {यतो वाचो निवतन्ते अनघ्राप्यं मनसा 





्र°३पा०२सू० १८ [ २०७ 


ति को कोति त कोति कोति पि पिति ति ति पिप भि कि ेि ेि  क ि 





सह" [ त ० २।४।१ |] ( जहां से मन तथा वारी उसकोन 
प्राप्न करके ही लौटते रै इत्यादि। वाष्कलिने जव वाघ्वसे 
पूदछाथा तव मौन रहकर ही उसने ब्रह्य के स्वरूप का निर्देश 
किया था एषा श्रुति मे वर्णन है, जसे, स होवाचाधीहि भो इति 
स तुष्णीं वभूव तंह द्वितीये वा तृतीये वा वचन उवाच न्रमःखलु 
त्वं तु न विजानासि। उपन्चान्तोऽयमात्माः ( वहु बोलाहे 
भगवन्‌, मु ब्रह्यके स्वरूप का उपदेश दोजिये तव बाच्व चुप 
रहा, जव दो तीन वार इसी प्रकार पृदधा तव वह्‌ वोला हमने 
वरन तो किया परन्तुत्‌ समभा ही नहीं । यह्‌ भ्रात्मा उपशान्त 
ग्रथति निगुण टै) । स्मृतिमे भी ्रन्य स्वरूप का निषेव. 
करते हए दही निस्पणा किया है, जंसे, ज्ञेयं यत्तत्प्रवक्ष्यामि 
यज्ज्ञात्वाऽमृतमश्र ते । म्रनादिमत्पर ब्रह्म न सत्तन्नासदुच्यते" 
| भ० गी० १३।१२ | (श्रव मै उसज्ञय तत्त्व कानिरुपण 

करता ह जिसको जानने से जीव श्रमृतत्वको प्राप्त होता हे। 

वह्‌ ज्ञेयतत्तव श्रनादि परब्रह्म ही टै, उसकोन सत्‌ कहते दहै न 
ग्रसत्‌ ) इत्यादि । इसी प्रकार विद्वरूप धारण करके नारायण 
ते नारदसे कहा माया ह्येषा मया स॒ यन्मां पश्यसि 
नारद । सर्वभरूतगुणेयु क्तं नेवं मां ज्ञातुमहसि।॥' (जोत मु 
सव गुणों स युक्त एेप्ता देखता है वह मेरी ही उत्पन्न हुई 

मायादहीदै। त्‌ मु वस्ता मतत जान ॥ १७॥ | 


श्रतएव चोपमा सूर्यकादिवत्‌ 1! १८ ॥ 


च तथा श्रतएव इसीलिये सूर्यकादिवत्‌ सूर्य के प्रतिवि 
प्रादिके समान वह्‌ हे उपमा रेपो | ब्रह्मको ] उपमा 
| देते | हं । 





२०८ ] ब्रह्य सूत्र 
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भ्रात्मा चेतन्यरूप, निविशेष, मन शओ्नौर वाणी से श्रतीत 
श्रोर जिसका श्रन्यरूपोंका निषेध करकेही वर्णन होता है, 
एेसा है; इसीलिये इसकी उपाधि से प्राप्न हुई भ्रवास्तविक भ्रौर 
विशेषता वाली श्रवस्था के श्रमिप्रायहौ से उसको जल मे पड 
सूर्य के प्रतिविव श्रादि का उपमा मोक्ष शस्वोंमें दी जाती दहै; 
जसे यथाह्ययं ज्योतिरात्मा विवस्वानपो भिन्ना वहुवेकोऽनु- 
गच्छत्‌ । उपाधिना क्रियते भेदरूपो देवः क्षेत प्वेवमजोऽय- 
माट्मा ।' ( जिस प्रकार यह ज्योतिरूप सूर्यं एक होते हए भो 
जल की उपाधियोंसे श्रनेकहो जातादहै, इसी प्रकार देह की 
उपाधियों से यह्‌ श्रज श्रात्माखूपदेवमभेद रूप हो जाता), 
एक एव हि भरतात्मा भूते भूते व्यवस्थितेः । एकथ। वहुधा चेव 
हश्यते जल चन्द्रवत्‌ ॥' ( भूतो का श्रात्मा एक ही है वही 
प्रत्येक भूत मे रहता है, जसे एक हौ चन्द्र भ्रनेक जलो मे प्रनेक 
दीखता है) इत्यादि ॥ १८॥ 

भ्रव श्राक्षेप करते है- 

श्रस्बुवदग्रहसणात्त्‌ न तथात्वम्‌ ।। १६ ॥\ 

तु परन्तु अभ्ब्ुवत्‌ जल के समान | वह सूतं द्रव्य | 
अग्रहणात्‌ टै एेसा उसका ग्रहण नहीं होता दै इसलिये तथात्वम्‌ 
वहु उसका सा ( मूर्तं ) न नदींहे। 

जल के प्रतिपिम्ब के साथ समानता ब्रह्यके विषयमे नहीं 
है क्योकि यहां पर.उसके साथ समानता ग्रहण करनेमे नहीं 
श्राती । मूतं सूर्यादि से पथक्‌ भ्रौर उससे बहुत दूर देश मेंरहा 


हुश्रा मूर्तं जल होता है तव उस जलम सूर्यका प्रतिविव पड़ता 
है । परन्तु न प्रात्मा मूतं है न उसको उपाधियां उससे पृथक्‌ हँ 
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1 


याक्रिसी दुर देदा में स्थित र" क्योकि भ्रात्मा सर्वव्यापक ओर 
` सवका स्वरूप है; इसलिये दृष्रान्त युक्त नहीं है ॥ १६ ॥ 

ग्रव इसका प्रतिवाद करते हैँ 
वृद्धि सभाक्त्वसंतर्भावाद्भ्य सामङ्खस्यादेवस्‌ ।।२०।। 


अन्तर्मावात्‌ [ उपाधियोंमे | प्रविघ्र होने से [उपावि कै] 
वृद्धिह्धास्भक्त्वम्‌ ब्रद्धि ्रौर क्षय [ ब्रह्म को | प्राप्त होते हँ 
[ इस प्रकार | उभयस7मज्ञस्णात्‌ दोनों प्रकार से युक्त होने से 
एवम्‌ एेसा होने में कोई विरोध नहीं हे । 
विवक्षित भ्रंश मे ( जितने श्रंशमे वक्ताका प्रभिप्रायदहै 
उतने ग्रंगामें हृघ्रांत न्नौर दार्छ्रन्ति मे) समतादहोने से यह टध्रान्त 
युक्त ही है; क्योकि दष्टांत श्रौर दाष्टान्तिक में एक विवक्षित 
ग्रंश को छोडकर सर्व प्रकारसे समानता कोर्द्‌कभीभी वता 
नहीं सकता, क्योकि सव प्रकारसे एक रूपता प्राप्नहोने से 
दृष्टां श्रौर दार्ष्टान्तिक काभाव हौ नहीं रहता । तथा यह्‌ 
जल सूयं काटष्टांत करिसीनेश्रपने मनदहीसे नहींदिया दै। 
यह्‌ शास्त्रम दिया हृश्रा होने से इसका जो प्रयोजन ह वही यहां 
पर सूत्रकारभ्रागे रखते दहं । यहां पर कौनसी समानता विव- 
कलित दै ? कहते है; ब्ृद्धिभ्नौर हसकोप्राप्र होना यदी वह 
समानता टै । जलमेंपड़ाहुश्रा सूर्यं का प्रतिविव जलक्री वृद्धि 
होने पर वढृता टै, उसके क्षय होने पर क्षीण होता टै, उसके 
चलने से चलतादैग्नौर उसकेभेदसेभेदको प्राप्न होता रै, 
इस प्रकार वह्‌ जल के घर्म का श्रनुस्तरण करता है परन्तु 
परमार्थं रूप से यानी वास्तवमे सूर्यम यहु कृद नदीं होता । 
इसी प्रकार वास्तवमे कभी विकारकोश्राक्रन होने वाला एक 
१४ | 
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तिति कि कि पि ति पो दि ति ति प त पि पि ति ति कितिति कि 


रूप मे रहने वाला सत्‌ स्वरूप ब्रह्य देहादि की उपाधि में प्रविष् 
होने से बृद्धि शओ्रौरक्षय श्रादिजो उपाधि कै घमं हँ उनको 
प्राप्न हुश्रा सा भासता है । यह दृष्टान्त श्नोर दार्ान्तिक मे साहश्य 
होने से यहां कोई विरोध नहीं प्राप्न होता ॥ २० ॥ 
दशनाच्च ॥ २१॥ 
च तथा दर्शनात ( श्रतिमेभी ] एेसाही कथन होने 
| यह्‌ ृष्रात ठीक हीट |। 
श्रृति परब्रह्म का देदादि उपाधियों के भीतर प्रवेश होने कए 
कथन करती है, जपे धुरस्वक्र द्विपदः पूरस्चक्र चतुष्पदः । पुरः 
स पक्षी भूत्वा पुरः पुरुष श्राविशत्‌ ॥* [व° २।५।१८ | उसने दोः 
पैर वाले शरीर वनाये, चार पैर वाले वनाये भ्रौर उस पुरुषने पक्षो 
होकर शरीर मं प्रवेश किया); तथा ग्रनेन जीवेनात्मना- 
नुप्रविइथ' [ छौ ६।३।२ | (इस जीवात्मा सूप से प्रविष्ट 
होकर ) । इसलिये “ग्रतएव चोपमा सूर्यकादिवत्‌" | ब्र सूर 
३।२।१८ | इस सूत्र मेजोकहाटै वह ठोक ही दै। इसलिये 
यह सिद्ध हृश्राकिब्रह्य का स्वरूप निविकत्प एेसाएक ही 
प्रकारका है; दोनों प्रकार का श्रथवा सविकत्प, एसा उसका 
स्वरूप नहीं है । 
यहां पर कोई दो म्रधिकरण मानते दे । प्रथम भ्रधिकरण 
मे क्या समस्त प्रपच का नादाह्भ्रा है, एसा एक स्वरूप ब्रह 
है श्रथवा प्रपंच के समान वह्‌ श्रनेक भ्राकार वाला है इसका 
विचार क्रिया गया तथा दूसरे श्रधिकरण मे प्रपच नाश होने 
पर जो ब्रह्य रहता है क्या वह॒ सत्‌ स्वरूप टै, बोध स्वरूयदहै 
श्रथवा उभय स्वरूप है इसका विचार किया गया हैरएेसावेः 
मानते हं । 
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प पिति जिने 


इस पर हमारा कहना है, कि दूसरे अधिकरणका प्रारंभ 
करना स्वेथा श्रनर्थका कारण है । यदि ब्रह्यके भ्रनेक स्वरूप 
होने का निराकरण करने के लिये ही यह्‌ प्रयास किया गयाहो 
तो वह्‌ ^न स्थानतोऽपि" [ इत्यादि से सू° ११.१४ ] इस भ्रधि- 
करण सेहीउसकानिराकरण हो जाता है, इसलिये ्रकाशवच्चः 
[इत्यादि से सूत्र १५-२१ | यह्‌ भ्रधिकरण व्य्थदही हो जायगा। 
तथा ब्रह्म सत्‌ स्वरूप है श्रौर वोध स्वरूप नहीं है, एेसा कथन 
भी नहीं वनता, क्योकि श्रात्मा विज्ञानसे परिपू है यानी 
विज्ञान स्वल्पटै एेसाश्रति का कथन निरर्थक हो जायगा। 
ब्रहम केवल वोध स्व्प हीदहै सत्स्वक्प नहीं हैएेसाभो नहीं 
कहु सकते दै, क्योकि ्रस्तीव्येवोपलन्धन्यः | क० ६।१३ | 
( श्रित स्वल्प ही उसको जानना चाहिय ) इत्यादिश्रूति का 
विरोध हो जायगा । तथा जिसकी कोई सत्ता ही नहीं एेसा वोध 
कंसे जाना जायगा ? ब्रह्म उभय स्वल्पदहै एसा भी कह नहीं 
सकते, क्योकि यह पूर्वके सिद्ध किये हए से विरुद्ध होगा । सत्ता 
रहित वोध श्रथवा वोव रहित सत्ता वालाजो ब्रह्मका स्वरूप 
प्राप्न होगा वहतो पूर्व प्रकरण मे जिसका निराकरण किया 
गया टै, एेसा प्रपंच युक्तहीब्रह्यका स्वरूप प्राप्त होगा । भ्रव 
यदि कोई कहे कि श्रुति मेही एेसा कथन होने से इसमें कोई 
दोष नहीं हैतो वह ठीक नहीं, एक ही वस्तु कै श्रनेक स्वभाव 
होते दै पेसा मान नहीं सकते । भ्रव यदि कहोगे कि सत्ता ही 
वोवदै श्रौरबोधदही सत्ता दै, इनका परस्पर प्रभाव नहीं 
होता, तो ब्रह्य सत्‌ स्वर्पदै भ्रथवा वोध स्वरूपरहै श्रथवा 
उभयस्वरूप है इस प्रकार के विकल्प की कल्पना निराधार हो 
जायगी श्रौर हमने ये सव सूत्रएक ही भ्रधिकरण मे लगाकर 
दिखाये हैँ । ब्रह्य विषयकं भ्रुतियों म ब्रह्य को कहीं भ्राकार कहा 
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है तथा कहीं निराकार ब्रह्य कहा है, इस मतका प्रंगोकार करने से 
श्रुति मे विरोध श्रातादै, तव हमब्रह्म निराकार टै इस मत 
को स्वीकार करते है, परन्तु एेसा करनेमे जहांपर ब्रह्मको 
साकार बताया दहै एेसे वाक््योका क्या प्रयोजन टै यह श्रवश्य 
बताना पडेगा श्रौर यही प्रथं श्रका्वच्च" [सू० १५-२१] इत्यादि 
सूत्रों क्रा है एेसा मानने से सूत्रों का प्र्थं ठीक वेठताहै। 
यदि कोई कटे किं श्राकार प्रतिपादक श्रुतियां भी प्रपंच का 
निरास बताकर तद्वारा निराकारवब्रह्यही का प्रतिपादन करती 
है, वे उससे भिन्न किसी भ्र्थका प्रतिपादन नहीं करती, तो वहु 
रीक नहीं प्रतीत होता । सो कंसे? थुक्ता ह्यस्य हरयः शता 
दशेत्ययं वे हरयोऽयं वं दश च सहस्राणि वहूनि चानन्तानि च ° 
[ बृ २।५। १६ ] ( इसकी दम, सौ इन्द्रियां हैँ यानी यही 
दस हजार, वहुत तथा श्रनत एेसे इन्द्रियों के ङ्प से वतमान है 
इत्यादि श्र तियां प्रपंच के निरास को वताती रै, क्योकि 
"तदेतदब्रह्यापूवेमनपरमनन्तरमवाह्यम्‌' [ ब्र २।५।१६ |] 
( जिसका कोई कारण नहीं हैन कोई कार्य है उसको वाहूर 
भीतर कुछ नहीं है ) इस प्रकार उसका उपसंहार किया गया 
है । परन्तु मनोमयः प्राणशरीरो भारूपः" [ छां ३ । १४।२] 
( वहु मनोमय है, प्राण उसका शरीर वह प्रकाश रूप है) 
इत्यादि जो उपासना विधि में भेद का कथन है उनको प्रपंच के 
निरासके हेतु कहा है एेसा कहना युक्त नहीं है; म्योकि स क्रतु 
कुर्वीत" [ छां ३। १४ ।२ | ( वह यज्ञ करे ) इस प्रकार के 
उपासना सम्बन्धी वाक्यों से उनका सम्बन्ध हे । इन श्र्‌तियों 
मे जोनब्रहयाके इस प्रकार के गुण कटहेदहैवे उपासना के लिये 
कटे गये है, एेसा जव हम सीधी रीति से मान सकते हँ तव लक्षणा 
द्वारा ये वाक्य प्रपंच के निरासके लिये है एेसा मानना ठीक 
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नहीं है । यदि सवदही को सामान्य रूपसे प्रप॑च विलय के भ्रथं 
मे माने तो न्रङ्पवदेव हि तत्प्रवानत्वात्‌" [ ब्र सू० ३-२-१४] 
( इस निराकार ब्रह्य के साधक वचन को भ्रवकाडहीन रहेगा। 
दूसरे इन वाक्यो के फल भी उपदेश के भ्रनुसार कहीं पप का 
क्षय तो कहीं देश्य की प्राप्नि तो कहीं पर क्रमसुक्ति एसे भिन्न 
भिन्न कहे दै, इसलिये उपासना वाक्य श्रौर ब्रह्म वाक्य इनको 
पृथक्‌ मानना ह योग्य दै, इनको एक भ्रं के प्रतिपादक नहीं 
हो सकते । श्रव इनकी एक वाक्यता किस प्रकार हो सकती है 
सो वताना होगा । यदि प्रयोज म्रौर ददोपुणं मास के वाक्यों मे, 
इन दोनों प्रकार के वाव्योंमे एक ही विधि का प्रतिपादन होने 
, जेते उनकी वाक्यता दहै वसे यहांदहै एेसा कहो तो वहु ठीक 

ही, क्योकि ब्रह्म प्रत्तिपादक वाव्यों मे विधि नहीं होती । 
जितने ब्रह्य सम्बन्धी वाक्यदँवे सव वस्तु प्रतिपादक हीह 

करेसी विधि का प्रतिपादन वे नहीं करते यह हमने 'तत्तस- 
मन्वयात्‌" [ ब्र° सू० १।१।४ ] मे भली प्रकार सिद्ध किया हे। 

दूसरे किस (व्यापार) के लिये यहां पर विधि भ्रभिप्रेत दै 
यह भी कट्ना होगा; क्योकि किसी पुरुष को विधि कहा जाय 
तो "यह कर' इस प्रकार से उसको म्रपने व्यापार के साथ 
नियुक्त किया जाता । 
र्वपक्ष- द्रत प्रपंच का लय करना यही विधि करा विषय 

हो सकता टै; क्योकि जव तक प्रपंच का विलय नहीं किया 
जायगा तव तक्र ब्रह्म तततव का बोध नहीं होगा | जिस प्रकार 
स्वर्गं की इच्छा करने वालेको यज्ञ करनेकी श्रावश्यकता हैः; 
एसा श्चत्ि उपदेश करती है, इसी प्रकार मोक्ष की इच्छा वाले 
के लिये पपच विलय के विधि का उपदेशटै। जसे अंघकारमें 
स्थित घट श्रादि तत्वों का. बोघ करने की इच्छा करने वाले को 
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उसके श्राड़ श्राने वाले प्रंधकार का नादा करना पड़ता रहै, वेसे 
ही ब्रह्य तत्तव का बोध करनेकी इच्छा वाले को उसके भ्राङ 
्राने वाले प्रपंच का निरास करना श्रावश्यक है । प्रपंच ब्रह्य 
स्वरूप है ब्रह्य प्रपच स्वरूप नहीं है; इसलिये नामरूप प्रपंच का 
नाश होने से ब्रह्यतत्व का वोध होता है। 
समाधान- यहां हम पूछते हैँकि प्रपंच विलयसे क्या 
श्मभिप्रायदहै? क्याश्रग्नि की उष्णता कै संम्बन्ध से जेसे घृत 
की कठिनता दूर हो जाती है, वसे प्रपंच का विलय करनेका 
है श्रथवा तिमिर दोष के कारण एकही चंदर में श्रनेक चन्द्रं 
की प्रतीति होतीदहै, उसी प्रकार जोब्रह्यसे श्रविद्या जनित 
नामख्प का प्रपंच भासता दै उसका विद्या द्वारा विलय करने 
से अभिप्राय है? यहां पर यदि यही श्रभिप्रायहो कि जितना 
देहादि लक्षण वाला भ्रघ्यात्मिक तथा पृथिवी भ्रादि स्वरूप वाह्य 
प्रपंच विद्यमान है, उपस्तका लय करना चाहिये तो उसका विलय 
करना, किसी मनुष्य के सामर्थ्यं के वाहर है, इसलिये एसे 
विलय के लिए जो उपदेश किया जाय उसके लिये विषयही 
न रहेगा । क्योंकि जो कोई पहले मुक्त हुश्रा उसने पृथिवी भ्रादि 
का प्रलय कर दिया तो श्रव जगत पृथिवी श्रादिसे रहित हो 
जायगा । श्रौर यदि भ्रविदया से एक ही ब्रह्मम भ्रघ्यस्त हुए 
प्रपच का विद्यास विलय करना चाहिये, एेसा श्रभिप्रायहो 
तो "एकमेवाद्वितीयं ब्रह्य, तत्सत्यं स भ्रात्मा तत्त्वमसि 
[ छां ६।८।७ ] ( ब्रह्म एक श्रौर श्रद्धितीय दही है वह सत्स्वरूप 
म्रात्माहै श्रौरवहीत्रूदै) इत्यादि श्रूतियोंद्वारा भ्रवि्यासे 
श्रारोपित्त किये प्रपंच का निषेव करके ब्रह्य का केवल निदर्खन 
करना ही पर्याप्न होगा । ब्रह्म का निदर्शन करनेसेजोज्ञान 
उत्पन्न होता है उससे श्रविद्या से श्चध्यस्त हृश्रा समस्त नामरूप 
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प्रपच स्वप्न सृष्टि के समनं लय कोप्राप्रहोगा। ब्रह्यकोन 
ताते हए ्रह्म का ज्ञान कर प्रपंच कालय कर' एेसासौ वार 
कहा जाय तोभी न ब्रह्मज्ञान उत्पन्न होगा, नप्रपचकाभी 
लय होगा । 

यदि कटौ किब्रह्य के स्वरूप का निदं करने के पडचात 
उसको जानने के लिये श्रौर प्रपंच का लय करने के लिये नियोग 
{ओआआज्ञा या विधि) वन सकेगा तो यहु ठीक नहीं। ब्रह्य 
निष्प्रपच है एेसा कहने ही से दोनों वातो की सिद्धि होती है। 
जसे रज्जुके स्वल्प के प्रका से ही उसके स्वरूप का ज्ञान 
तथा ्रविद्यासे ब्रव्यस्त सपं श्रादि प्रपंच का विलय हो जाता 
है, रोर एक वार क्रिये हृए काम को फिर कोई नहीं करता । 


प्रपंच श्रवस्था में जिस जीव के लिये यह नियोग प्रतिपादित 
है वह प्रपच पक्षमे है श्रथवरा ब्रह्य पक्ष मे टै यहु विकल्प प्राप्र 
होता दै) प्रथम विकल्प माने तो ब्रह का प्रपंच रहित स्वरूप 
माननेमेंप्रश्वरी म्रादिके साथ जीव का भी नाद होता टै, फिर 
प्रपच का नाच करने का विधि किसके लिये कहा जाय श्रौर 
उस विधिके श्रनुमार चलने से मोक्ष भी किसकोप्रान्न होगा 
यह्‌ कहना पड़ेगा । द्वितीय विकरत्प मानेतोभी विधि के लिये 
भ्रयोग्य एेसा ब्रह्य ही जीवका स्वरूप है श्रौर वहु जीवत्व उसको 
ग्रविद्याहीसे प्राप्रहोतादै, इस प्रकार त्र्यक स्वरूप का प्रति- 
पादन होति ही जिसके लिये विधि किया जाय एेसा कोई भी देष 
नहीं रहता इसलिये नियोग ही नहीं रहता । 

ग्रव ब्रह्य विद्याके प्रकरणम श्रात्मा को देखना चाहिय" 
भ्रादि जो शब्द श्रातेर्हैवे भी तत्त्वज्ञान का विधि प्रतिपादन 
करने के श्रमिश्राय से नहीं श्राते परन्तु तत्त्वज्ञान कौ भ्रोर ध्यान 
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्राकपित करनेके लियेवे द्यि गये हैं । लोक व्यवहार मे भी 
यह्‌ देखो यह्‌ सुनो" इत्यादि प्रकार के कथनसे इस वात कौ 
ग्रोर व्यान दो यही श्रसिप्राय होता है साक्षात्‌ जाननेसे श्रभि- 
प्राय नहीं होता । ज्ञेय पदार्थकी म्रोरप्रवृत्तहोनेवाले को भमी 
उस पदाथ का ज्ञान कभीटहोतादैग्रौर कभी नहीं भी होता, 
इसलिये जिसको ज्ञान कौ इच्छा टै उसको ज्ञान देने वाला उक्त 
ज्ञान के विषय का केवल निद कर सक्ता सका निददा 
करने से उस वस्तुक श्रनुरूप तथा जानने वाले के ज्ञान साधन 
को योग्यता अरनुत्तार ज्ञान उत्पन्नहौ जाता । जो वस्तु भ्रन्य 
परमाणो से एक प्रकारसे प्रसिद्धे उसका विधि द्वारा श्रन्य 
प्रकारसे ज्ञान हो यहं संभव नहीं टै । यदि कोई कटे कि जवं 
नियुक्त है यानी मेरे लिये यह्‌ विधि दहै तव उसका भिन्न खूपसे 
ज्ञान होना ही चाहिये तो हम कहते हँ इस प्रकारकाजो ज्ञान 
ह्र, क्या वह्‌ एक मानसी क्रिया दै ? क्योकि यदि वह्‌ ज्ञान 
स्वयं ही श्रन्य प्रकार से उत्पन्न होताहोगातो वह्‌ एक भ्रान्ति 
ही दै। ज्ञान प्रमाण से उत्पन्न होता भ्रौर जसा विषय होता 
है उसके ग्रनुर्प होता दै, इसलिये, श्रुति के संकडों नियोग 
( विधि ) उसको उत्पन्न नहीं कर सकते, न सकड़ां निपेव उसका 
निवारण कर सकते हँ । इसका कारण यह्‌ टै कि ज्ञान पुरुष के 
भ्रघीन नहीं है वस्तु के श्रधीनदै। इसलिये भी ज्ञान के लिये 
विधि वन नहीं सकता । 
दुसरे, यदि वेद का पर्यवसान श्रन्य किसीके विधिम ही 
है, एेसा माने तो उक्तका निदशन करनेही से उसका प्रयोजनं 
पणी होता है, फिर जिसका विधि नहीं बन सकता एेसा ब्रह्म 
ही जीव का स्वरूप है यहु सिद्धान्त भ्रप्रमाण ही होगा। तथा 
नियोग ( विधि ) के श्रयोग्य एेसा जो ब्रह्य वह जीव का स्वरूप 
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टे, यह्‌ भी शास्त्रही कहते ह श्रोर उसका ज्ञान प्राप्न करने के 
लिये नियोगभोवे ही कहते है एसा माने तो ब्रह्म शास्त्र एक 
होते हए भी उसके दो प्रयोजन तथा वे भी एक एक के 
विक्र, एेसादोषप्राप्नरहोगा। वेदों का केवल नियोग ही 
तात्पयदहेषएेतामनेतोसुने हृएका व्यागभ्रौरन सुने हए की 
कत्पना, कर्मं फल के समान मोक्ष फल भी श्रहष्ट ही होना तथा 
इसी कारण मोक्ष का श्रतिव्य होना इत्यादि दोषों की प्राप्नि 
होती र जिनको कोई भी निवारण नहीं कर सकता! इसलिये 
श्रति के ब्रह्य विपयक वाक्योंका ही वोध ही मे तात्पयं है 
नियोग ( विधि) में नहीं रौर इसीलिये इन वाक्यों मेषएक दही 
नियोग की प्रतीत होने से इनकी एक वाक्यतादहैएेसाजो 
कटा धा वह भी ठीक नहीं है। 

व्रह्मा विपयक्त वाक्यों में नियोग श्रमिप्रेतहै एेसा माने तो 
भी जिने ब्रह्म का प्रपंच सहित प्रतिपादन कियाद एसे तथा 
निष्प्रपंच ब्रह्म का प्रतिपादन जिनमें है एसे दोनों प्रकार के वाक्यों 
मे एक ही नियोग प्रतिपादित है एेसा सिद्ध नहीं होता । क्योकि, 
इन वाक्यों का विपयम्रौर फल भिन्न टै (भ्रात्मा को देखे 
इत्यादि प्रकार के वाक्यों का विषय निगरण ब्रह्य श्रौर फल मोक्ष 
तथा उपासना करनी चाहिये इत्यादि प्रकार के वाक्यों का 
विषय सगुण ब्रह्य श्रौर फज श्रम्युदय है ), इसलिये ये वाक्य 
भिन्न भिन्न नियोग वताते है एसा जानकर भो सव वाक्यो में 
एक ही नियोग है एेसा मान नहीं सकते । श्रव प्रयाज तथा दशे 
पूर्णमास इन संवंघी वाक्यों का भ्रविकारी एक ही होने से उनमें 
एक ही नियोग का कथन है एेसा मानना ठीक है । परन्तु सगुणे 
तथा निर्गुणा ब्रह्म संवंधी विधि वाक्यों मे एक ही नियोगदहै 
एसा मानने के लिये दोनों का अ्रधिकारी एक नहीं है। प्रकाश 
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स्वरूप होना इत्यादि गुण प्रपंच का नादा करने मे उपयोगी 
नहीं है वसे ही प्रपंच का नाश भी प्रकाश स्वरूप होना इत्यादि 
गुणा के उपयोगी नहीं है क्योकिये परस्पर विरोधी टै। सब 
भ्रपच का नादा तथा प्रपंच के एक भाग की श्रपेक्षा इन 
दोनों धर्मो का एक ही धर्मी में समावेश करना युक्त नहीं है। 
इसलिये, ब्रह्म को श्राकारवान्‌ तथा निराकार प्रतिपादन करने 
वाले वाक्यो में जो भेद हमने वताया है वही योग्य है एसा सिद्ध 
इभ्रा | २१९॥ 
& प्रकृततावत्त्वाधिकरण । सू० २२-३० 
प्रकृतेतावत््वं हि प्रतिषेधति 
ततो ब्रवीति च भूयः ॥ २२॥ 

भकृततावत्वम्‌ ये जो प्रकृत [ ब्रह्म के रूप ] है इनक्रा हि 
ही श्रुति ] प्रतिषेधति निषेध करती है च श्रौर ततः इसलिये 
भूयः [ श्रुति | फिर ब्रवीति एेसा कहती है । 


र वाव ब्रह्मो रूपे मूर्तं चेवामूर्तं च [ व्रृ०२।३)!१] 
(ब्रह्म केदो रूप है, एक मूर्त श्रौर दूसरा भ्रमूर्तं ) इस प्रकार 
उपक्रम करके पच महाभूतो के दो विभाग करके पचात श्रमूर्त 
( महाभ्रूतो का सारभ्रुत ) जो "पुरुष" शब्द से निर्द्र किया गया 
है उस ( हिरण्यगर्भ ) का हलदी श्रादिसे रूप बता कर श्रुति 
प्रागे कहती है कि श्रथात श्रादेशो नेति नेति नह्य तस्मादिति 
नेत्यन्यत्परमस्ति' [ बु० २।३।६ ] ˆ इसलिये, भ्रव ब्रह्मयका 
यह एसा नहीं है यह एेसा नहीं है इस प्रकार यानी निषेध मूख 
से निदंश किया गया है ो इससे भ्रतिरिक्त कु भी नहीं है इस- 
लिये यह पसा नहींदहै पेसा कहा है, ब्रह्म इससे पर 
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ही है) श्रव इस वाक्य में निषेध का क्या विषय है एेसी जिज्ञासा 
करते है; क्योंकि यहां पर इस रूप से किसी वस्तु का निषेध्य 
रूप से निदेश नहीं मिलता । परन्तु “इति' (एेसा ) इस शब्द 
दवारा यहाँ पर कोई एक वस्तु निषेध्य करूप से कही है एेसा 
सूचित होता टै । क्योकि यहां “नेति नेति" ( एेसा नहीं ) इसमें 
न' नहीं शब्द का “इतिः (एेसा ) इस शाब्द के साथ प्रयोग 
किया गया है । श्रव "इत्ति" शब्द का "एवं" के समान सनतिहित 
वस्तुकेलियेही प्रयोग होता है। जसे, "इति ह स्मोपाध्यायः 
कथयतः ( उपाध्यायने एेसा कहा ) इत्यादि में देखा जाता 
है । यहां पर संनिहित तो प्रकरण वलसे ब्रह्य के प्रपंचयुक्त दो 
ल्पभश्रौरवेदो रूप जिसकेटैँएेसा ब्रह्यदटै। यहां हमे संशय 
टोतादैकि क्या यह्‌ जो निषेव किया गयादहै वहये दो रूप 
तथा रूपवान्‌ इन दोनों के लिये किया गया है भ्रथवा दोनों में 
से किसी एक का निषेध किया गयादहै। यदिदोनां मे से एक 
का निषेध किया होतो क्या ब्रह्य का निषेध करके श्रुति दोनों 
रूप शेष रखती टै भ्रथवा दोनों रूपों का निषेव करके ब्रह्म को 
दोष रखती है ? 

ूर्वपक्ष-श्रुत्ति दोनों ही का निषेध करती है एेसा प्रतीत 
होता है क्योकि यहां परसमानलरूप से दोनों ही प्रकृत हँं। 
इसके श्रतिरिक्त, यहां पर नेति' शब्द कादो वार प्रयोग होने 
से दोनों ही का निषेघ प्रतीत होता हे । इनमे एक नेति" पद से 
बरहम का प्रपंच सहित रूप का निषेव किया गया है म्रोर दूसरे 
"नेति" पद से रूप वाले ब्रह्म का निषेध करिया गया है एेसा हमको 
प्रतीत होता है । श्रथवा यहभीदहो सक्ता दै कि यहां पर 
केवल रूप वाले ब्रह्य ही का निषेध किया गया हो; क्योकि ब्रह्म 
मन वाणी से भ्रगोचर होने से उसका श्रस्तित्व ही सम्भव नहीं 
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है; परन्तु रूपयुक्त प्रपंच प्रत्यक्षादि प्रमाणो का विषय होने से 
उसका निषेव कर नहीं सकते । इस श्रन्तिम पक्ष मे नेति" पद 
की द्विरुक्ति भ्रादरार्थ है एेस्रा समभना चाहिये । 

समाघान-श्रृति दोनों ही का निषेव करती टै एेसा कहना 
युक्त नहीं टै क्योकि एेसा करने से बून्यवाद प्राप्नहोगा। किसी 
वस्तुके म्राधारको लेकर ही श्रन्य किसी वस्तु का निषेध किया 
जाता है, जेसे रज्जुश्रादिकेश्राधार को लेकर सर्पादि का 
निषेध किया जाता है । यह्‌ तव ही वनेगा जव किसी वस्तुका 
भाव दोष रहेगा । परन्तु दोनों का निषेध करने से श्रौर कौन 
वस्तु शेष रहेगी भ्रौर यदि कोई श्रन्य वस्तु शेष नहीं रहे तो जिसका 
हम निषेध करना चाहते हैँ वह निषेध करना ही सम्भव न 
होने से वही वस्तु परमार्थरूप सिद्धदहोती दै भ्रौर निषेधकीं 
सिद्धि नहीं होती । वसे ही, श्वति ब्रह्म का प्रत्तिपेध करतीं 
एेसा भी नहीं कह सकते क्योकि श्रह्म ते ब्रचाणि' [त्र° २।१।१| 
(मे तुमसे ब्रह्म कहुगा ) इत्यादि से वहां पर श्रतति उपक्रम 
करती टै उसका विरोध होगा, 'श्रसन्नेव स भवति । भ्रसदुत्रह्मति 
वेद चेत्‌" [ त° २।६।१ | (यदि ब्रह्य को कोई श्रत्‌ जनेतो 
वह भ्रसत्‌ ही होगा ) इस प्रकार श्रुति जो निन्दा करती हैँ 
उसका भो विरोध होगा तथा “भ्रस्तीत्येवोपलब्ग्यः' [क० ६।१३। 
( वह्‌ श्रस्तित्व स्वल्प यानी सत्ता स्वरूपदटहैषएेसा ही उसको 
जानना चाहिये) इस प्रकार का जो श्रुति निचय करती है उसका 
भी विरोध होगा । इतना ही नहीं, श्चति ब्रह्य का निषेध करती 
है, एसा मानने से सव ही वेदान्त वाक्य वाधित हो जायंगे । 
ब्रह्य मन वाणी से श्रगोचर है, एेसाजो कहा है वह भी उसका 
स्मभाव प्रतिपादन करने के श्रभिप्राय से नहीं कहा गया, क्योकि 
“ब्रह्मविदाप्रोति परम्‌" [तं ° २।१।१] (ब्रह्म को जानने वाला ब्रह्य 
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ही को प्राप्र होता दहै), .सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्य" [त° २।१।१]] ब्रह्य 
सत्य स्वरूप, ज्ञान स्वरूप श्रौर ्रनन्त है इत्यादि वेदांत वाक्यो हारा 
महा परिश्रमके साथ ब्रह्यका प्रतिपादन करके उसीका वह्‌ प्रभाव 
वतावे यहु वन नहीं सकता । नीति भी पएेसाही कहती रहै कि 
प्रक्षालनाद्धिपकस्य दूरादस्पर्शनं वरम्‌" ( कीचड़ को पीछे धो 
देने की श्रपेक्षा उससे दूर रहते हृए उसको स्पदी न करना ही 
ग्रच्छा है ) । इसलिये 'यतोवाचो निवतन्ते श्रप्राप्य मनसा सह 
[ त° २।४।१ ] ( जहां से मन तथा वाणी उसको न प्राप्त 
करते हए लौटते हैँ ) यह्‌ वाक्य ब्रह्म का प्रतिपादन ही करता 
है । इस वाक्यका भाव यहदै-वाणी श्रौर मन से वह्‌ भ्रतीत 
है यानी ब्रह्य इनका विषयं नहीं है, वह्‌ प्रत्यगात्मा रूप नित्य 
युद्ध बुद्ध तथा मुक्त स्वभाव वाला है 1 इसलिये श्चति ब्रह्म के 
रूप श्रादि प्रपच का वाघ करती दहै श्रौर ब्रह्म को दोष रखती दहै 
यही मानना युक्त है । यही वात "प्रकृते तावत्त्वं हि प्रतिषेवतिः 
( जो प्रकृत यानौ मूतं म्रौर र्पटेसाब्रह्मयका रूपै इनकाश्रुति 
निषेव करती टै) इस सूत्रके प्रथमभ्रंशा से कही दै । "एतावत्‌" 
यानी इतना ही इस प्रकार की मर्यादा से परिच्छिन्न एेसा जो मूतं 
ग्रौरश्रमूर्तब्रह्यकारूपटै उसका यह्‌ श्रुति निषेध करती दहै। 
क्योकि ग्रंथ के पूवं भाग मे इनही का -म्राघ्यात्मिक्‌ भ्रौर 
अ्रधिदेविक 5१ से सविस्तार प्रतिपादन होने से येही प्रकृत हें । 
तथा इन रूपों से उत्पन्न हृभ्रा जो वासनात्मक दूसरा र्प है, 
जो श्रमूर्तरूपों का सारभूत है श्रौर जो "पुरुष शाब्द से निर्दष्र है 
श्रौर लिगशरीरमें रहतादैउकसीकोश्र॒ति हलदी के रगकी 
उपमा श्रादि से दिखाती दै। क्योकि श्रमूतं महा भूतो के 
सारभूत पुरुष को चक्षु से ग्रहण करने योग्यसख्प का संबंध 
सिद्ध नहीं हो सकता । ब्रह्य के इन प्रपच युक्त रूपो का ही 
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संनिहित पदाथ को दिखाने वाले इति" ( एेसा ) शब्द से ग्रहण 
` करते हुए उसका नकार से निषेध किया गया है एसां ज्ञात होता 
हे । भ्रव ्रन्थकेपूर्वभागमेजोन्रह्यका निर्देश किया गया 
है वह षष्ठी विभक्तिके साथहोनेसे गौण दै प्रधान नहीं (जसे 
“राजाका सेवक" इस प्रयोग में राजाका यह्‌ पद विशेषण होने 
से गोण होता है) । भ्रतिरिक्त इसके, उसके दोनों रूपों का 
विस्तार के साथ वर्णन करने के पडचात्‌ जिसकेये खूप हैँ 
उसका क्या स्वरूप होगा यह जानने की इच्छा भी सहज होती 
है, इसलिये श्रागे श्रति उपक्रम करती है श्रथात म्रदेलो नेति 
नेति" | व्रु० २।३।६ | ( इसलिये श्रव वहु एसा नहीं है एेसा 
नहीं ठै इस प्रकार यानी निषेध द्वाराब्रह्म का निद किया 
जाता है) । इस श्रुति मे कल्पित रूपों का निषेव करके तदद्वारा 
ब्रह्य के स्वरूप क्रा निदश किया गया हदे हम निर्णय करते 
है । उसीकेश्राधारमे रहे हुए यानी कल्पित एसे सब कामों 
का "नेति नेति" इन शब्दों से निषेध किया गया है । कार्य मिथ्या 
होने से, उस्रको वाचारभण ( मिथ्या ) रादि कहकर भ्रुतिने 
` [ देखो त्र सू० [ २।९१।१४ | निषेध किया है वह ठीक ही दहै, 
परन्तु ब्रह्म सव कल्पना का ( यानी कल्पित रूप प्रपंच का) 
ग्रावार होने से उसका निषेध हो नटीं सकता । 
भ्रव यहां पर यह शंका न करनी चाहिये कि शास प्रथम 
स्वयं ही ब्रह्मकैदो रूप वताता हैफिर स्वयं ही उसका निषेव 
कंपे करता टै, त्योक्रि "प्रक्षालनाद्धि पंकस्यदू रादस्पर्शनं वरमू” 
( कोचड को पीदैधो डालने की श्रपेक्षा उससे दूर रहकर 
उसके स्पर्शासे ही बचना श्रच्छा दहै) । शंका को स्थान इसलिये 
नहीं है कि शास्र ब्रह्मकेजो दो रूप वताता है वह उनका 
प्रतिपादन करने के हेतु से नहीं परन्तु लोगों मे प्रसिद्ध एेसे इन 





ग्र ३पा०२सू० २२ [| २२३ 


किदिति पिनि ति पि 





कः 


दोनों रूपों का ब्रह्मम कल्पित होना, उनका निषेध करने के 
हेतु से तथा ब्रह्यके स्वरूप दिखाने केदटेतुसे दिखाते, यह 
ठीकहीदहै। यहां पर जो निषेध की द्विरुक्ति दै वह्‌ मूतं श्रौर 
ग्रमूतं दोनों के निषेध करने के लिये है; श्रथवा प्रथम निषेध भुत 
समूह का निषेध करता ह तथा दूसरा निषेध वासना समूह्‌का 
निपेध करता दै, श्रथवा नेति नेति यह्‌ द्विरुक्ति सव के सवधमे 
टे ्र्थात्‌ एेसा एसा" इस प्रकार कटने से जो कुद प्राप्न होता है 
वह सव ब्रह्य नहीं है एता इसका भ्र है एक एकर करके सव 
पदार्थो का निषेव करने पर यदि यह्‌ कोई ब्रह्म नहीं हँ तव श्रौर 
दूसरा ब्रह्म कौनसा है एेक्षो जिज्ञासा होती है रौर द्विरुक्ति सबके 
लिये एसा मानने से समस्त विषय समहु का प्रतिषेध ह 
जानेसेजो मन वाणी का विषय नहीं होता एेसा प्रत्यगात्मा 
ही ब्रह्मद एेसा वोध होने से जिज्ञासा को निवृत्ति हो जाती है। 
इसलिये त्रह्य मे कत्पित प्रपच हीकाश्रति निषेध करती दहै 
ग्रौर ब्रह्म को श्रवदोष रखती है यही निर्णय इुभ्रा । 


शी निणय करने का कारण यह मीहै कि निषेध करने के 

चात्‌ श्वुति फिर कहती दै कि भ्रन्यत परमस्ति" [ व° २।३।६ | 

( इससे वह यानी ब्रह्य श्रन्य हीट) यदि पुवंकेनिषेधका 
पर्यवसान चन्य हीमे माना जाय तो इससे पर भ्रन्य हरेत कंसे 
कह सक्ते दहं । श्रत्ति के श्रक्षरा्थं को योजना इस प्रकारदहै 
"नेति नेति" इस प्रकार ( निषेव रूप स ) ब्रह्यका निदश करके 
वहु उसी निदश्च का पुनः निर्वचन करती है। नेति नेति" इसका 
त्या मर्थं ? इसका यदी प्र्थदै कि इस ब्रह्म के व्यतिरिक्त कुं 
भी नदीं र इसलिये नेति नेति" वहु एेता नदींदहैरेप्तानदींहै 
ठेसा कहा टै परन्तु स्वयं वहं ब्रह्म दही नहीं दहै इस 
अभिप्राय सेरा नदीं कदा गया, यही इसका भाव दहै । वहु 
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श्रति रागे कहती दै कि इसे ्रन्य ब्रह्य है जिसका प्रतिषेध 
नहीं किया गया है 
्रवश्चतिके शब्दों को योजना इस प्रकार की जाय कि 
एतस्मान्न इति नेतिनेति" भ्रर्थात्‌ इससे निदश नहीं होता 
जिसका भावाथ यह टै कि प्रपंचके तिपेध रूप ्रादेचा के त्रति- 
रिक्त अरन्य कोई ब्रह्म का उत्तम श्रदेल नहीं है। श्रुति कीं 
योजना इस प्रकार करने पर "ततो ब्रवीति च भुयः यह सूर्वाश 
नाम के लिये है एसे समभरना चाहिये । वह नाम यह्‌ है "सव्यस्य 
सत्यमिति प्र।णा वे सत्यं तेषामेष सत्यम्‌ [ व्रृ०२।१।२० |] 
( वह सत्यकाभीसव्यरै,प्राणही सत्यं श्रौर ब्रह्म उनका 
सत्य है) ्र्थात्‌ इसमें ब्रह्म को सत्य का सत्य यह्‌ नाम दियागया 
है; वह तभी समञ्जस होता है जव तिपेध का पयंवसान त्रह्यमें 
होता हो । यदि निषेव का पर्यवसान श्रभावमेदहीहो तो सत्य 
का सत्य किसको कहा जायगा । इसलिये इस निषेव का 
पर्यवसान ब्रह्महोमे टै, भ्रभावमे नहींएेसा हम निद्चय करते 
है ॥ २२॥ 





तदव्यक्तमाह हि ।। २३॥ 
तत्‌ वह्‌ | ब्रह्म ] अब्यक्तम्‌ श्रव्यक्त टै हि क्योकि जाह 
{ श्रति पेता ही | कहतो है । 
जिस प्रपंच का निवेध क्रिया गया है उससे श्रन्य यदि ब्रह्य 
कोई पदार्थ है तो उसका प्रहुण क्यो नहीं होता ? कहते ह कि 
वहु भ्रव्यक्त यानी इन्द्रियों से ग्रहण करने योग्य नहीं ह क्योकि 
वह॒ सब हर्य प्रपंच का साक्षी है । श्रुति एेसा ही कहती हँ 
` ल॒ चक्षषा गृह्यते नापि वाचा नान्यदवस्तपसा कमणा वा 
, [० ३।१५।८] (उक्षका न चक्षु से ग्रहण होता दै न वाणी सेश्ररो 


भ्र० ३पा०रसू० २४ [. २२५ 


जनिं = पि प पो तो भि पो प भो त त दो प, मि त पि सि क कि त पि क पिति नि "कक 


न श्न्य क्रिमी इन्दरियसे तथाउस्षकातपश्रौर क्मसभी ज्ञान नहीं 
होता), स एष नेति नेत्यात्मागृह्यो नहि गृह्यते" | व< ३।६।२६ | 
(एेसा यह नेतिनेति" इस प्रकार निषेधद्वारा वणन किप्राहुम्राभ्रात्मा 
्रगृह्य है क्योक्रि वहु किसी से यान्ती किसी इन्द्रिय से ज्ञात नहीं 
होता ), 'यत्तदद्र दयममग्राह्यम्‌' [ ८० १।१।६ | ( यह्‌ जो श्रहद्य 
ग्रीर श्रग्राह्य है), "यदा ह्येवैष 'एतस्मिन्नहश्येऽनात्म्येऽनिर्क्ते- 
उनिलयने' | तं० २।अ१ ] ( जव यह्‌ इस श्रहद्य रीर रहित, 
ग्रनिवच्पर श्रौर ब्राश्रय रहति में यानी त्रह्यमे ) इत्यादि। 
स्मृति भी टता ही कहती है; श्रव्यक्तोऽयमचित्योऽयमविकार्यो- 
ऽयमूच्यते' [ भग> गी° २।२५ | ( यह्‌ श्रव्यक्त टै अचिन्त्य मनोर 
विक्रार रहित है एेस्रा कहते हं ) इत्यादि ॥ २३॥ 

रपि च संराधने प्रत्यक्षानुमानास्याम्‌ ।। २४॥ 

अपिच वसे ही संराधने श्राराघधना के समय [ योगी लोग 
श्रव्यक्त पेसे ब्रह्म को देखते हँ एेषा] भत्थक्ाचुमानाभ्याम्‌ प्रत्यक्ष 
ओर श्रनुमान से [ विदित होतादहै |। 

वेसे ही, योगी लोग संराधन काल मे प्रपंच रहित ओ्ओर 
श्रव्यक्त एसे श्रात्मा कों देखते है । भक्ति, ध्यान, प्रणिधान श्रादि 
के श्ननुघ्रान को संराधन कहते टँ 1 श्रव संरावनकालमे वे 
श्रात्माकोदेखते हैँ यह कंसे जाना जाता दहै? प्रत्यक्ष तथा 
श्रनुमान से म्र्थात्‌ श्रुति भ्रौर स्मृति क प्रमाण से । श्रुति इस 
अकार दै-परांचि खानि व्यतृणत्‌ स्वयंभस्तस्मात्‌ पराङ्‌. 
पदयति नान्तरात्मन्‌ । कश्चिद्धीरः प्रत्यगात्मानमेक्षदःवृत्त 
चक्षुरमृतत्वमिच्छन्‌ ॥' [ क०४।१ | ( स्व्थंभरु ईद्वर ने 
वहिप्रुख इन्द्रियां निर्माणकौदह इसलिये जीवर वाहर देखता 

१५ 
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है भोतर नदीं देखता, परन्तु श्रमृतत्व की इच्छा रखने वाला 
कोई ज्ञानी मनुष्य अ्रंखिं वंद करते हुए प्रत्यगात्मा को देखता 
है ), ्ञानघ्रसादेन विश्युद्धसत्त्वस्ततस्तु तं पश्यते निष्कलं ध्याय- 
मानः" [ मु०३।१। ८ | ज्ञानके प्रसादसे श्रन्तःकरण बुद्ध 
होने पर ध्यान करते हुए उस निष्कल श्रात्मा को देखते दह) 
इत्यादि । स्मृति भीरा ही कहती है-यं विनिद्रा जित- 
सवासाः संतुष्टाः संयतेन्द्रियाः । ज्योतिः पद्यंत्ि युं जानास्तस्मं 
योगात्मने नमः ॥ योगिनस्तं प्रपद्यन्ति भगवन्तं खनाततनम्‌ ॥° 
( जिस ज्योति को निद्राका त्याग करते हृएश्रौर प्राण काजय 
करके सतुघ्र भ्रौर इन्द्रियनिग्रही एेसे योगी देखते है, उस योग के 
ग्रात्मा रूप ब्रह्य ज्योति को नमस्कार है; योगी उस सनातन 
भगवान को देखते हँ ) । २४ ॥ 

यदि कोई कहि कि संराध्य संराधक भावकी उपलव्धि होने 
से जीवात्मा श्रौर परमात्मा भिन्नहो सकतेटैतो कटते द कि 
वह ठीक नहीं दै- 

प्रकाशादिवन्चावशेष्यं भ्रकाशश् 
कमण्यस्प्रासात्‌ ॥ २५ ॥ 


च श्रौर प्रकाशादिवत्‌ प्रकारा प्रादि के समान अवेशेष्यम्‌ 
| उन दोनों मे | भेद नहीं है, प्रकाशः प्रकाश स्वरूप भ्रात्मा 
कर्मणि कर्मसे { भिन्न होता है | अभ्यासात्‌ क्योकि भ्रनेक 
वार [ उन दोनों के भेदका निर्दड कियागयादहै || 

जसे प्रकाश, श्राकाड, सूर्य श्रादि प्ंगुली कमंड्लु उदक ग्रादि 
उपाधियों के कर्मो से भिन्न भासते दहै परन्तु वे श्रपनी स्वभावः 
सिद्ध एक रूपता का त्याग नहीं करते, वसे ही, ये उपाधि हीसे 
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भिन्न भासते हैँ स्वभाव सेएक ही है । इसीलिये वेदान्त शास्त्र 
मे पुनः पुनः जीव भ्रौर ईद्वर के श्रभेद का प्रतिपादन क्रियाः 
गया है। २५] 
श्रतोऽनन्तेन तथाहि लिगस्‌ । २६ ॥ 
अतः इसलिये [ जीव | अनन्तेन परमात्मा से [ एकता को 
प्राप्रहोतादै ] हि क्योकि [ श्रतिमे इसका ]तथारेसा ही 
लिगस्‌ लक्षण दै । 
इसलिये श्रभेद स्वाभाविक होने से तथा भेद श्रविद्या जनित 
होने से विद्यासे प्रविद्याका नाश करके जीव श्रनन्त रूप परमे- 
श्वर के साथ एकता"को प्राप्त होता है । श्रतिमे एसा ही लक्षण 
दिया है-^स योह्‌ वे तत्परमं ब्रह्य वेद ब्रहमौव भवत्तिः [ मू०३। 
२1६] (जो उस परब्रह्म को जानता है वह्‌ न्रह्यही हो जाता 
है ), ब्रह्मं व सन्ब्रह्माप्येति" [ वृ० ४।४।६] (ब्रह्य ही होने 
से ब्रह्यमें लीन दहो जाता है) इत्यादि । २६॥ 
उभयनव्यपदेल्ात्त्वहिकुण्डलवत्‌ ।॥ २७ ॥ 


तु परन्तु उभयन्यपदेशात्‌ दोनों प्रकार का निर्देश होनेसे 
अहिकुण्डलवत्‌ सर्वं तथा उसका कुण्डल रादि के समान [ यह 
जानना चाहिये ]। 

दसी संराध्य संराधक मात्रका भ्रवलंवन करके श्रपने मत 
के म्रधिक विशुद्ध बोध के लिये भ्रन्य मत को दिखाते है: श्रुति 
मे कहीं पर "ततस्तु तं पश्यते निष्कलं “व्यायमानः' [ मुण्ड 
३।१।८ | ( पश्चात्‌ ध्यान करते हए वह निरवयव भ्रात्माको 
देखता है ) इस प्रकार ध्याता व्येय तथा द्रष्ा द्रष्य रू्पसे 
जीवे श्रौर ईश्वरकेमेद का कथन किया है। "परात्परं पुरष- 
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सुपेति दिव्यम्‌" [ मु° ३।२।८ | ( परसे पर एेसे दिव्य पुरुषक्रो 
वह्‌ पाप्न होता है) इस प्रकार उनका गमन करने वाला श्रौर 
गन्तव्य भाव से कथन किया दहै। यः सर्वाणि भूतान्यन्तरो 
यमयति [ ब्र ३।७।१५ ] ( जो सव भरूतों का भ्रांतर से नियमन 
कररता) इक प्रकार नियन्ता श्रौर नियमन करने योग्यके 
भाव से उनके भेद का कथन किया दहै । विरुद्ध इसके, कहीं पर 
"तत्त्वमसि" [ छां ° ६।८।७ ] ( वहतू दै ), ्रहत्रह्मास्मि | ब्रु 
१।४।१० ] (र्म ब्रह्य है), 'एष तभ्रात्मा सर्वान्तरः [ ब्र 
३।४१ ] ( यह तेरा ्रात्मा सव के भीतर दहै) "एष त श्रात्मा- 
न्त्याम्यमृतः' [ बरृ° ३।७।३] (यह तेरा श्रात्मा सवका 
म्रन्तर्यामी श्रौर भ्रमृतस्वरूप है । इत्यादि से उनके श्रभेद का 
श्नति कथन करती है । यहां पर दोनों प्रकार का कथन होने 
से यदि केवल श्रमेदही का ग्रहण किया जाय तो श्वि मेजो 
भेद का उपदेश है वह निराधार हो जायगा । इसलिये श्रति में 
दोनो प्रकार का उपदेश होने से सर्व श्रौर उसके लपेटे के समान 
तत्त्व को समना चाहिये भ्र्थात्‌ जसे सर्पं इस भाव से श्रमेद है 
परन्तु गोलाई वक्रता लंबाई श्रादिके मावसे भेद है इसी प्रकार 
यहां भी समभरना चाहिये 1 २७॥ 


प्रकाशाश्रयवद्वा तेजस्त्वात्‌ । २८ ॥ 
वा श्रथवा प्रकाशाश्नयवत्‌ प्रकाश भ्रौर उसके श्राश्रय के 
समान ( इनको समना चाहिये | तेजस्त्वात्‌ क्योकि वह ते 
जोरूपटै। 


श्रथवा प्रकार ्रौर उसके श्राश्रय के समान इनको समभ्ना 
चाहिये । जसे सूर्यका प्रकाश तथा उसका प्राश्रय,ये दोनों 
परस्पर भ्रत्यंत भिन्न नहीं होते क्योकि दोनों ही समान रूपसे 
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तेजो रूप है, परन्तु फिर भी इनको भिन्न भिन्न ही कहा जाता 
हे वसे ही यहां पर समना चाहिये ॥ २८॥ 


पुवेवद्रा ।। २९ ॥ 


दा श्रथवा पुर्ववत्‌ पूवम [ कहेहृए |के समान [ यहां 
पर भी समना चाहिये | । 


ग्रथवा जते “्रकाश्ादिवच्चावंशेष्यम्‌" [ ब्र० सू° ३।२।२५ | 

( प्रक्रा्च श्रादि के समान दोनों श्रभित्न दं) एेसापूवम्रथमें 
कटाह वेसे ही यहां पर समना चाहिये । क्योंकि, एेसा मानने 
हीसे वव का श्रविद्याजनित होनाश्रौर विद्यासे मोक्ष होना 
सयुक्तिक होता ह 1 यदि श्रात्मा वास्तवमेही वद्धहो श्रौर वह॒ 
हवण्डल के समान परमात्मादही की एक भ्रवस्था हो भ्रथवा 
प्रकारा च्राश्रय के समान एकदेशी माना जाय तो वास्तविक बंध 
कोदूर करना श्रसंभव होने से मोक्ष शास्त्र व्यथं होने का प्रसंगे 
प्राप्न होगा; श्रौर यहां परश्रति भेद भ्रौर श्रभेद का समान रूप 
से उपदेश भी नहीं करती, वह्‌ प्रतिपाद्यरूपसेश्रमेद हीका 
उपदेश करती दै मरौर अरन्य वस्तु की सिद्धि करने केलिये पूवं ही 
से प्रसिद्ध एसे भेद का भ्रनुवाद यानी निदा करपी है । इसलिये 
ध्रकादादिवच्चावेशेष्यम्‌' [ ब्र° सू° ३।२।२५ ] (प्रकाराभ्रादि के 

समान दोनों श्रभिच् हँ › यही सिद्धांत है। 


प्रतिषेधाच्च ।॥ ३० ॥ 0 
च श्रौर प्रतिषेधात्‌ निषेध किया हृम्रा होने से [यही 
सिद्धान्त है ]। ० 
रौर - इसलिये भी सिद्धांत यही है कि शास्त्र परमात्मा के 
परतिरिक्त अरन्य चैतन्य का निषेध करता है; जंते,.^नान्योऽतोस्ति 


२३० | ब्रह्य सूत्र 





द्रष्टा" [ ब्र° ३।७।२३ ] ८ इससे श्रन्य प्रौर कोई द्रष्टा नहीं है" ) 
इत्यादि, श्रयात श्रादेशो नेति नेतिः [ वृ २।३।६ ] 
(इसलिये श्रव इसका ^पेसा नहीं है एसा नहीं है" इस प्रकार उप- 
देडा किया जाता है ), 'तदेतदृब्रह्मा पूर्वमनपरमनन्तरमवाह्यम्‌' 
[ बऽ २।५।१६९ | (एेसा यह्‌ ब्रह्य कार्यं कारण रहित है तथा 
इसको भीतर "बाहर भी कुच नदीं है ) इत्यादि श्रुति ब्रह्य ते 
भ्रतिरिक्रंत सव प्रपंच का निराकरण करते हृए केवल ब्रह्य ही 
रोष रखती है, इसलिये भो ( जीव ईदइवर श्रभिन्न है) यही सि- 
दति है एेसा निश्चय होता है॥ ३० ॥ 
पराधिकरण । सू० ३१-३७ 
परमतः सेतुन्मानसं बधभेदव्यपदेशेम्यः ।\ २३१ ॥ 


अतः इस [ ब्रह्म ] के परम्‌ पर [ श्रौर एक तत्व है एसा | 
सेतुन्मानसंबंधमेदव्यपदेशेभ्यः सेतु, उन्मान, संवंध तथा भेद 
इनके निदेश से [ प्रतीत होता है || 


रब यह जो समस्त प्रपंच से रहित ब्रह्म दै एेसा निङ्चय 
क्रिया, उससेभी पर कोर तत्व है यानहींहैपेस्ा परस्पर 
विरोधी श्रुतियां देखने से संशय होता हे । वयक कुचं वाक्य 
एसे हैजोनब्रह्यसे भी पर को तत्त्व है उसका प्रतिपादन करते 
हो एसा ऊपर उपर से भ्राभास होता है, उनके परिहारके 
नियम यह भ्रधिकरण श्रारम्भ करते हे। 


पूर्वपक्ष-इस[ब्रह्म से भी पर एेसा कोई तत्तव होना चाहिये; 
क्योकि सेतु के उन्मान के संबंध तथा भेद के निदेश से यही 
प्रतीत होता है । सेतु का निदेश इस प्रकारहै-श्रथयभ्रात्मा 
स सेतुविधृतिः' [ छा० ८ । ४। १ ] (भ्रवजो श्रात्मा है वह 
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धारण करने वालासेतु दै) यहश्रूति ्रात्मा शब्द से निदिष्ट 
किया हृश्रा ब्रह्म सेतु है, एेसा वर्णन करती है 1 व्यवहार मे सेतु 
राब्द "जल का प्रवाह रोकने वाला लकड मिदटरी रादि का समुह" 
इस भ्र्थ में प्रसिद्ध है । परन्तु यहां पर सेतु शब्द श्रात्मा में 
लगाया है, इसलिये सेतु के समान श्रात्मरूप सेतु भी श्रपने से 
ग्रन्य वस्तु का भ्रस्तित्व सूचित करता है । क्योकि “सेतु तीर्त्वा 
[ छाम) ४।२्‌ }(सेनुको तेरकर) इत प्रकार सेतु के 
तेरने का यानी पार करने का भी शाब्द प्रयोग देखने में भ्राता 
है, इससे भो यही सूचित होता टै । दुसरे, जसे लौकिक सेतु को 
पार करने पर जो सेतु रूप नहीं है एेसे जंगल के प्रदेश को प्राप्न 
होता है इसी प्रकार भ्रात्मल्पसेतुकोपार करके भ्रनात्माल्प 
ग्रसेतु की प्राप्ति होतो है" ेप्रा भी प्रतीत होता हे। 
उन्मान का निर्देश इस प्रकार दे- 


'तदेतद्व्रह्य चतुष्पादा शफं षोडशकलम्‌' ( एेसा यह चार 
पैर वाला श्राठ खुर वाला सोलह भ्रवयव वाला ब्रह्म दहै)। 
व्यवहार मजो पदार्थे “यह इतना है" इस प्रकार उन्मान 
यानी प्रमाण वाला होता दै, वह मद्रा भ्रादि परिच्छिन्न होती 
है उससे श्रन्य वस्तु भी होती है, यह प्रसिद्ध है। इसी प्रकार 
बरह्म भी “वह्‌ इतना है" एता मान श्रतिमें होने से उससे भी 
ग्रन्य कोई वस्तु श्रवद्य होनी चाहिये । 


इसी प्रकार संबंध का निदेश है-सता सोम्य तदा संपन्नो 
भवतिः [ छो ६।८।१)] (हे सोम्य, तव वह सत्‌ से एक 
खूप हो जाता है ), “शरीर श्रात्मा' [ त०२।३।१] (रीर 
वाला श्रात्मा ) "तथा प्राज्ञ नात्मना संपरिष्वक्तः [ ब० ४1 
३।२१ ] (प्राज्ञ श्रात्मा से युक्त होता दै) 1 श्रब परिमित 
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-पदा्थं का परिमित्त पदार्थसे संवंध देखने मेँ. भ्राता ठै, जसे 
मनुष्य कानगरके साथसंवंवहोतादै! श्रौर जीव ब्रह्यका 
सुषुप्ति मे संबध होता हैएेसाश्र्‌ ति उपदेश करती टै। इसलिये 
इससे पर कोई ्रपरिमित वस्तु होनी चाहिये एेसा प्रतीत 
होता टै । 
वसे हो भेद का निर्दे है-श्रथ य एपोन्तरादित्ये हिरण- 
मयः पुरुषो हद्यते" [ छां० १।६।६ | ( यहजोभ्रादित्य के 
भीतर सुदरणंमय पुरुष दिखाई देता है ) इस वाक्य से सूये के 
ग्राघारमें रहे हए ईश्वर को दिखाकर श्रथ य एषोस्तरक्षिखि 
पुरुषो हदयते' | छां ५।७।५] (श्रव जो यह श्रांखों में 
पुरुष दिखाई देता हैँ ) इस वाक्यसे उस ईद्वर से भिनन ठे 
भ्रांखों मे रहने वाले ईइवर का निदे श्च श्वति करती है। तस्यै 
तस्य तदेव रूपं यदप्रुष्प्र रूपं यावमूष्य गेष्णौ तौ गेष्णौ यन्नाम 
तन्नाम' [ छां १।७।५ | (जो इसकाल्पदटै वही उसका 
है, जो इसके जोड दैवे ही उसके टँ तथा जो इसका नामदहै 
वही उसका नाम है), इस वाक्यसे इस ईद्वरके रूपभ्रादिका 
भी श्रुति निदेश करती है। तथा, ये चामुष्मात्परांचो लोकास 
तेषां चेष्टे देवकामानास्‌ च [ छां० १।६।८] (जो इसके 
ऊपर लोक्र दै उनका तथा देवताश्रों की जो इच्छायं हँ उनका 
वहु स्वामी होता है) इस वाक्यसे एककाश्रौर ये चेतस्माद- 
वाज्चो लोकास्तेषां चेष्टे मनुष्यकामानाम्‌ च" [ छां० १।७६ |] 
( जो इसके नीचे लोक हैँ उनका भ्रौर मनुष्य की इच्छाश्रों का 
वह्‌ स्वामी होता है) इस वाक्य से दूसरे का, इस प्रकार दोनों 
का ईदवरत्व मर्यादित है एेसा भी श्रुति कहती है; जैसे, यह्‌ 
मगध राजा का राज्य श्रौर यह विदेह राजाका राज्य | एेसा 
भिन्नता का.निदेश्च किया जाय |॥३१॥ ` 
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इस प्रकार से तु श्रादिके निर्देशसेब्रह्यसे पर श्रौर कोई 
वस्तुहैषएेसाप्राप्र होने पर सूत्रकार उत्तरदेतेर्दै- 


सासान्यात्त्‌ ॥ ३२ ।। 


तु परन्तु सामान्यात्‌ समानता होने से [ ब्रह्मकोसेतु 
कटा टै | । 
तु" ( परन्तु ) शब्द से पूर्वं सूत्र में निद्र प्राप्निका निषेध करते 
; । ब्रह्म से भिन्न एेसा श्रौर कोई तत्तव नही हो सकता; क्योकि 
तेस तत्तव के श्रसितित्व के लिये कोई प्रमाण उपलन्व नहीं होता । 
इस जगत्‌ में उत्पन्न होने वाले समस्त वस्तुश्नों की उत्पत्ति ब्रह्म 
सेहोतीदै पेसा हम पहने दही निर्णय कर चुके हैँ तथा कायं 
कारणसे भिन्न नहीं होता यह्‌ भी निणंय कर चुके हं । म्रव 
ब्रह चे श्रतिरिक्त ञ्रौर कोई भी वस्तु श्रज यानी उत्पत्ति रहित 
नदीं हो सकती; क्योकि “सदेव सोम्येदमग्रभ्रासीदेकमेवाद्वितीयम्‌ः 
[ छां° ६।२।१ ] ( हे सोम्य ! यह्‌ पहले सद्रपब्रह्यही था वहु 
एकि श्रौर दूमरे से रहितथा) एेताश्चति से निद्चवयदहोनेसे 
तथा एक ही कै जाननेसे सवका ज्ञान होता है एेसी श्रुति की 
प्रतिज्ञा होने से ब्रह्यसे श्रतिरिक्त श्रोर किसी वस्तु के भरस्तित्व 
की कल्पना नहीं कर सकते । 


श्रुति में सेतु श्रादि कै निदंश सेब्रह्मके भ्रतिरिक्तं किसी 
म्न्य तत्त्व का सूचन करतादे एेसा जो ( पूवपक्षमे) कहा 
1 वह ठीक नहीं है । पहले तो सेतु श्रादिका निदड त्रह्यके 
ग्रतिरिक्त भ्रन्य किसी का सद्भाव प्रतिपादन नहीं कर सकता, 
तरयोकि श्रात्मा सेतु है एेसा श्चति कहती है; उसके पर भी कुछ, 
एेसा श्रुति का प्रतिपादन नहीं है 1 वहां यदिसेतुसे पर कोई 
वस्तुनदहोतो सेतु की कल्पना नहीं हो सकती, इसलिये किसी 


आ ति जि 
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पर वस्तु की कल्पना माननी ही पड़गी, एेसा कहो तो वह्‌ ठीक 
नहीं श्रौर श्रप्रसिद्ध वस्तु की कल्पना करना केवल हठ दै । वसे 
ही, भ्रात्मा को श्रुतिमें सेतु कहा है इसलिये लौकिक सेतु को 
देखकर यदि श्रात्मा के श्रतिरिक्त भ्रन्यपर वस्तु को कल्पना 
करनी पडे, तो वह ( भ्रात्मा) मिट्री भ्रोर लकड़ी का वना हुश्रा 
है; एसा भी प्राप्रहोगा इसलिये एसा करना न्याय्य नहीं; 
क्योकि एसा करने में श्रुति नेभ्रात्मा को श्रज भ्रादि कादं 
उसका विरोव होगा । ्र्थात्‌ सेतु से समानता होनेसेश्रात्मा 
के लिये सेतु शब्द का प्रयोग किया है एेसा कहना ही ठीक वेठता 
है । जगत तथा उसकी मर्यादाघ्नो काघारण करना यही श्रात्मा 
की सेतु से समानता है । इसलिये वह लौकिक सेतु के समान सेतु 
है, एेसी उसकी स्तुति की गई है । सितु तीर्त्वा" (सेतु को तेर 
कर यानी पार कर) इस वाक्य में भी "तरति" (पार करताटे, 
तेरतादै) इसधातुकाभी किसी वस्तु को लांघ जान्ारेसा 
भ्र्थं नहीं है, उसका श्र्थं केवल प्राप्नहोताहै एेसाहीदटै। जंसे 
कहते हैँ कि "व्याकरणं तीर्णः" ( यह्‌ व्याकरण केपार गया) 
इस का श्रथ कोई व्याकरण को लांघ जाता है एेसा नहीं परन्तु 
वह व्याकरण कोष्राप्न करतादहै एेसाहै। वसे ही यहां पर 
समभना चाहिये ॥ ३२ ॥ 
बुद्ध यथः पादवत्‌ ।। ३३ ॥ 
बुद्धयर्थः बुद्धि से ग्रहण होने के लिये उन्मान का निदंश टै; 
पादवत्‌ जसे पाद का निदश किया गया है । 
( पूर्वपक्ष मे ) जो कहा था कि उन्मान का निद्या होनिसे 
ब्रह्म के पर कोई वस्तु है यह प्रक्नि होता है, उसका उत्तर देते 
है करि उन्मान का निदंश भी ब्रह्य के प्रतिरिक्तं किसी भ्रन्य वस्तु 
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के भ्रस्तित्व का प्रतिपादन करने के लिये नहीं किया गया है) 
तो किसलिये वैसा क्रिया गया है ? बुद्धि से ्रहण होने के लिये, 
यानी उपासना के लिये ब्रह्य के चार पादै, ्राठ खुर हैँ तथा 
सोलह श्रवयव हैँ इस प्रकार की वुद्धि, ( भ्रमर्याद ) ब्रह्म मे किस 
प्रकार स्थिर होगी, एेसा समभ कर विकार द्वारा भी ब्रह्यको 
उन्मान कल्पना की गई है 1 क्योंकि श्रविकारी श्रौर श्रनंत एेसे 
व्रह्म सं सव पुरुष श्रपनी बुद्धि स्थिर नहीं कर सकते भ्रौर पुरुष 
सव प्रकारके होते हैँ कोई मन्द वुद्धि, कोई मध्यम वुद्धि वाले 
तथा कोई उत्तम बुद्धि वाले होते हैँ । जसे पादको कल्पनाकी 
गईदहै वेसे ही यह्‌ समना चाहिये । जंसे मन भ्रौर भ्राकाश्च) 
जो ब्रह्य के भ्राव्यात्मिक श्रौर ्राधिदेविक प्रतीक ( चिह्ध) हैः 
उनके वाणी श्रादि मन सम्बन्धी चार पादोंको तथा भ्राकाड 
सम्बन्धी श्रमिनिश्रादि चार पादों की कल्पना घ्यान के निमित्त 
को गईदहै, वैसे ही यह समभ्रना चाहिये । अ्रथवा पादवत्‌" का 
मर्थं इस प्रकार है-जंसे व्यवहार बढाने के लिये सुद्राश्रों के 
विभागों की कल्पना कीजाती है; क्योंकि क्रय विक्रयका 
परिणाम नियत न होने से सव लोग सर्वदा पूरी म॒द्रासे 
व्यवहार नहीं कर सकते, वसे ही यहां पर समना चाहिये ॥३३॥ 
स्थान विशेषात्प्रकाज्ञादिवत्‌ ३४ ॥ 


स्थान विशेषात्‌ [ संवंध म्रौर भेद का निदेष | स्थान के भेद 
से टै । प्रकाशादिवत्‌ प्रकार म्रादि के समान यहहे। 

इस मूत्र मे सम्बन्ध श्रौर भेद दोनों के निदेशो का सूत्रकार 
परिहार करते है। [ पूवपक्ष मे | जोकहाशा किश्रतिमें 
सम्बन्ध का निर्देश होने से तथा भेद का निदंश होने से इनसे पर 
एेसी कोई वस्तु होनी चाहिये, वह मिथ्या है । वस्तुकेएकही 
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होते हुए स्थान भेद को श्रपेक्षासे इस प्रकार से उनका निद 
` वन सकता दै । सम्बन्ध का श्रुत्तिमे जो निर्देश भ्राता है, उसका 
भाव यह्‌ है-- बुद्धि ्रादि उपाधियों के विशेष स्थानों से सम्ब 
धित होने के कारण वहां प्रर जो भेद ज्ञान उत्पन्न होता है 
उसका उपाधियों के नाके साथजो नाश होता दहै वही उस 
[ उपाधि युक्त जीव -] का परमात्माके साथ सम्बन्ध होना 
कटा गया है । यह्‌ कथन उपाधि को श्रपेक्षासे गोण स्पसेदहै, 
उनको परिमित मान कर एेसा नहीं कहा गया है । इसी प्रकार 
श्र्‌तिमें भेदका कथन कियागया दहै वह भी उपाधि की श्रपेक्षा 
सेगौणरूपहीसे है, वस्तुतः उनके स्वरूपम मेददटहैएेसा मान 
कर नहीं सूत्रके श्रकादादिवतु" इस ग्रन्तिमि प्रंश मे इसका 
उदाहरण दिया गया है । जसे एक ही प्रकादा का सूरय श्रौर चन्द्र 
की उपाधियों द्वारा भेद उत्पन्न होता दै श्रौर उन उपाधियों के 
नाश होने से उन दोनों का मूल प्रका से सम्बन्थय होता है, वसे 
ही उपाधिकेभेदहीसेभेदका निदेशश्चत्तिमें किया गयाहै। 
ग्रथवा जसे सुद का भ्राकारा, पा का श्राकाश इत्यादि में उपा. 
वि की श्रपेक्षाही से( श्राकाश्च के) सम्बन्ध ्रौरभेदका 
निदेश किया जातां है, वेसेही यहांपर समभना चाहिए ।। ३४ 1 


उपपत्त 
च ग्रौर उपपत्तेः [एेसा ही सम्बन्ध श्रौर भेद ] उपपन्न 
होने से [ उनका निद गौण है ] 1 
यहां पर एेसा ही सम्बन्ध युक्तहोतादैञ्रोर प्रकर का 
9 । “स्वमपीतो भवति" [ छां ६।८।१ ] ( वह्‌ भ्रपने मे लीन 
होता है ) इस्र्‌ ति में स्वरूप सम्बन्ध ही का कथनदै। [ दोनों 
के] स्वरूप का नाश नहीं होता, इसलिये इनका सम्बन्ध जसे 
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मनुष्य ओ्रौर नगर का सम्बन्ध होता दै वेसा नहीं.वन सकता, 
परन्तु उपाधि कृत स्वरूपके दूर होने से (स्वमपीतो भवतिः 
[ छा० ६।८१ ] ( वह श्रपने मे लीन होता है) एेसा कथन युक्त 
होतादैइसी प्रकार भेद भीगओ्रौर किसी प्रकार से संभव नहीं 
टै, क्योकि श्रनेक श्चतियोंमें ईश्वर एक टं एेसा कथन परसिद्धहै 
उसका विरोध हो जायगा । श्रति इसी के लिये श्राकाड्ञ के एक 
होते हए भी उसके स्थान यानी उपाधि के कारण भेदका 
निदे होता एेसा प्रदिपादित करती है, जसे,, योऽयं वहिर्धा 
पुरपादाकाशः' [ दयां ३।१२।७ ] ( यह जो पुरुष के वाहुर 
ग्राकाश है), "योऽयं भ्रन्तःपुरुष शआ्रकागः' [ छां० ३।१२।८ | 
( यह जो पुष्प के भीतर भ्राकाश है ), योऽयमन्तहु दय प्राकारः 
| छां° ३।१२।६ ] (यह जो हदय के भीतर भ्राकाशदै) 
इत्यादि ॥ ३५ ॥ | 
तथास्य प्रतिषेधात्‌ ॥ ३६ ॥ 


तथा वसे ही अच्यप्रतिबेधात्‌ श्रन्य वस्तु का निपेध किया 


टश्रा होने से [ ब्रह्यसे भिन्न मरौर किसी वस्तु का भ्रस्तित्व 
नहीं ]। 


इस प्रकारसेतुप्रादिकेनिदेशल्पजो पूवेपक्षी ने श्रपने 
मत की सिद्धिके लिये हेतु दिये थे उनका निराकरण करके श्रव 
दस सूत्र से श्रपने पक्ष के स्थापना्थं म्रौरहेतुको देते हृए भ्रधि- 
करर का उपसंहार करते ह कि-वसे ही श्रन्य वस्तु के 
भ्रस्तित्व का श्चति मे निषेव होने से भीब्रह्मसे पर कोई श्रन्य 
वस्तु नहीं है, एेसा ज्ञान होता है । जेसे, “स एवाधस्तात्‌ [ छां 
७। २५। १] ( वही नीचे है). श्रहमेधस्तात' [ ७।२५।२ 1 
(मे ही नीचे ह), श्रात्मवावस्तात्‌' [ छीर ७।२५।२३ ] ( ्रात्मा 
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ही नीचे है ), "सवे तं परादाद्ोऽन््रात्मनः सर्व वेदः | वृ° २।४- 
1६ ] (जो यह सब श्रात्मासे भिन्न है एेसा जानता दै उसको 
यह सव छोड देता दै ); श्रह्मवेदं सर्वम्‌ ° श्रात्मेवेदं सर्वम्‌" छार 
७।२५।२ | ( यह सव ब्रह्य है ), ( यह सवभ्रात्मा है), "नेह 
नानास्ति किचन" [ बृ० ४।४।१६ | ( यहाँ पर नानात्व कु 
हैनहीं) "यस्मात रनापरमस्ति किचत्‌' [उवे ° ३।९ | (जिससे प्रेष्ठ 
ग्रथवा कनिष्ट कुदं मी नहीं है) 'तदेतद्ब्रह्यापूर्वमनपरमनन्तरम- 
बाह्यम्‌ [वृ २।५।१६ एसा यह ब्रह्म कारणरहित कार्यरहिति 
ग्रौर वाह्यरहित दै ) इत्यादि वाक्य श्रपने प्रकरण में भ्नन्य किसी 
श्र्थं मे लगाना म्रशक्यहोनेसेये वाक्य ब्रह्य के श्रतिरिक्त भ्रन्य 
किसी वस्तु, के भ्रस्तित्व का निवारण करते हैँ । श्रौर ब्रह्म सव 
के भीतर दहै एेसाजोश्र्‌ तिका कथन दै इससे परमात्माके भीतर 
दूसरे श्रौर किसी भ्रात्माके भ्रस्तित्व का निषेध करता है, एेसा 
निर॑चय होता है ॥ ३६ ॥ 
ग्ननेन सवगतत्वमायामज्ञब्दयादिस्यः ।॥ ३७ ॥ 

अनेन इसते [श्रात्मा का] स्वगतत्वम्‌ स्वं व्यापकत्व [सिद्ध 
होता है | । आयामशब्दादिभ्यः श्रायाम' श्रादि शब्दों से [ यह्‌ 
सिद्ध होता है }। 

ऊपर सेतु श्रादि के निदा का खंडन किया है, उससे तथा 
श्रति मे ब्रह्मसे भिन्न वस्तु का निषेव किया गया है, उससे 
ग्रात्मा का सर्वव्यापकतव सिद्ध होता है, अनन्यथा उसकी सिद्धि 
नहीं होतो । श्रात्मा को सेतु ्रादि कहा दै वह्‌ मुख्य खूप से कहा 
है एेसा श्रंगोकार करोगे तो सेतु भ्रादि के समान श्रात्माभी 
पारच्छिन्न दै एेसताप्राप्नहोगा। इती प्रकार श्रन्य वस्तुकाजो 
शर त्ति ने निषेध किया दै उसकोनमाना जाय तोएक दूसरी 
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वस्तु से परिमित हो जाने से भ्रात्मा परिच्छिन्न है, यहीं प्रान 
होगा । 

इसका सर्वं व्यापकत्व व्यत्रि दर्शक श्र्‌.ति वचन आ्रादिसेमी 
जाना जाता है। श्रायाम शब्द व्प्रात्रि (विस्तार) वाचक है। 
"यावान्वा श्रयमाकाशस्तावानेषोडन्तह दय भ्राकाशः | छार 
८।१।३ ] जित्तना यह्‌ यानी बाहर का भ्राकाड है उतना ही हृदय 
के भीतर आकादा दहै। शन्राकाडावत्सवेगतङच नित्यः" “ज्याया- 
न्दिवः' [ द्यां° ३।१४ ३ ] ( वह्‌ श्राकारा के समान सर्वं व्यापक 
ग्रोर नित्यदहै तथा स्वगे से वड़ा दै ), “ज्यायानाकाशात्‌' नित्यः 
सर्वगतःस्थाणुर चलोऽयं सनातनः" [ भ० गी< २।२४ ] (वह्‌ श्रा- 
का से वड़ा है, वह्‌ नित्य, सर्वं व्यापक, स्थिर श्रचलभ्रौर 
सनातन दै) इत्यादिश्च ति ग्रौर स्मृति के प्रमाण श्रात्मा के सर्वं 
व्यापक होने का वोच कराते ह । ३७ ॥ 

७ फलाधिकरण सू ३८-४१ 
फलमत उपपत्तेः ।! ३८ ॥ 

फलम्‌ { कर्म का ] फल अतः इस [ ईख्रर | से [ प्राप्र 
होता है ], उपपत्तेः क्योकि एेसा ही संभव हें । 

उसी ब्रह्म का जिन्न व्यवहारिक श्रवस्थामें ईहवरश्रौर 
दासन करने योग्य जीव एेसा मभेद होता ह तव उसके म्न्य 
स्वाभाव का वर्णनं सूत्रकार करते हँ । इष्ट, भ्रनिष्ट ्रोर मिश्च 
ेसा तीन प्रकार का कर्मफल इस संसारम जीवोंको प्राप्त 
होता है । श्रव यह फल कर्मं सेप्राप्त होता हे ञ्रथवा ईश्वर 
से प्राप्रदै इसका विचार करना है 1 इसी विषय में भ्रव सूत्रकार 
प्रतिपादन करते हँ कि यह इससे यानी ईश्वरही सेप्राप्र होता 
है एेमा ही मानना ठीक दै क्योकि यही संभव है। वह्‌ ईश्वर 
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ही सव का श्रव्यक्ष रहै, वही खष्ठि स्थिति श्रौरसंहार का करने 
वाला होने से तथा वह्‌ देदा कालका विदोष स्पसे ज्ञान रखने 
वाला होने से वही कमं करने वालों के कर्मोके श्रनुरूप फल 
देता है यह्‌ युक्त है । परन्तु कर्मदहोतेही दूसरेक्षणमें नष्टहो 
जाते है श्रौर उनका फल कुदं काल के पश्चात्‌ मिलतादटै यहं 
कहना युक्त सिद्ध नहीं है, क्योकि श्रभावसे भाव की उत्पत्ति 
नहीं होती । यदि कहो कि कमं नष्ट होनेके समयी श्रपने 
भ्रनुरूप फल को उत्पन्न करके नष्टटोता टैश्रौर वह पल फिर 
कतां कुदं काल के पश्चात्‌ भोगतादैतोएेसामाननेसे भी काम 
नहीं चलता; क्योकि फल का पहले भोक्ता के साथ सम्बन्ध हए 
विना वह फल ही नहीं होता । जिस कालमें जिस सुख वा 
दुःख का भोग होतादहै वही जगत्‌ मे कर्मके पलल्पसे प्रसिद्ध 
दै लोग कभी भी म्रपने साथ सुलवा दखका सम्बन्ध हुए 
विना ही उसको फल नहीं मानते । यदि कहो कि कर्म के पश्चात्‌ 
फल उत्पन्न नहीं हो सकता तो कमं का कार्यं जो श्रपूर्वं उसमे 
फल उप्तन्न होगा, तो वह भी युक्त नहीं है; क्योकि श्रपूर्वं कार 
वामिद्रीके डेले के समान जड होनेसे विना किसी चेतन के 
प्रवतित किये उससे प्रवर्ति वन नहीं सकती । दूसरे, उस (ग्रपूर्व) 
के भ्रस्तित्व के लिये कोई प्रमाणभी नदरी । यदि कहो कि 
स्र्थापत्ति प्रमाण ( मोटा ताजा श्रादमी दिन को नहीं खाता 
भ्र्थात्‌ बहु राघ्री को श्रवद्य खाता, यह रात्रीका खानां 
श्रथपित्ति प्रमाण से सिद्ध होता है यानी विनायह माने श्रादमी 
का मोटा ताजा होना, वन नहीं सकता ) से यह मानना पड़ता 
है, तो इश्वर की सिद्धिसे भ्र्थापित्तिका प्रसंग ही निवृत्त हो 
जाता है ॥ ३८ ॥ 
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श्रू तत्वाच्च 11 ३६ ।। 
च ग्रोर श्र तत्वात्‌ श्रुतिमेंएेसाही कहा हृभ्रा होने से 
| एसा ही सानना चाहिये ] । 


केवल उपपत्ति के लिये हम ईश्वर कोफल कादेने वाला 
नहीं मानते, परन्तु श्रृतिमें भीईखरहीकोफलका देनेवाला 
( हेतु ) कहा है, इसलिये भी हम वेसा मानते हैँ । श्रुति रेम्नी 
टै- "स वा एव महाजन भ्रात्माच्नादो वसुदानः" [व° ४४२४] 
वही यह्‌ महान जन्म रहित श्रत देने वाला भ्रौर धनदेने वाला 
्रात्मा है ) इत्यादि । 

वमं जंसिनिरतएव 1 ४० ॥ 

धर्मम्‌ घर्म [ फल देता है, एसा ] अतएव इसी से जमिनिः 
जेमिनि भ्राचार्य मानते हैँ । 

तथा श्राचार्यं जमिनि घर्म फलका दातादहैएेसा मानते, 
चह इसी हेतु से यानी श्रुति तथा उपपत्ति कैकारण हीएेसा 
मानते हैँ । यह बात पहिले श्ति ही में कही टैः जेसे, स्वगे 
कामो यजतः ( स्वर्गकी कामना वाला यज्ञ करे ) इत्यादि । वहां 
पर जो विधि कहा है उस्रा विपय (कर्ता) होनेसे ही यज्ञ स्वर्ग 
को उत्पन्न करता दहै, एसा मानना पडता दै; क्योकि एसा न 
माने तो यज्ञ का श्ननुष्रान करनेवाला हौ कोई न रहेगा भ्रौर यज्ञ 
काजो श्रुति में उपदेशदिया है वह व्यर्थं होगा । यदि कहो कि 
कर्म होते ही श्रन्य क्षण मे वहु नर होने से उससे फल को उत्पत्ति 
नहीं हो सकती, एेसा सममकर यह्‌ पक्ष पहले ही चोड दिया 
दै, तो यह्‌ दोष नहीं है, क्योकि इसमे श्रुति प्रमाण है । भ्रौर 

१९ 
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जव श्रुति प्रमाण माननीदै तो श्रुतिमें कहा हुभ्रा यह कम फल का 
संबंध जिस अकार युक्तियुक्त हो वेसा ही मानना पड़गा। 
परव क्म नघ होने के पूवं वह्‌ श्रपुवं नामक पदार्थं को उत्पन्न 
किये विना कालान्तर मेप्राप्र होने वाला फल दे नहीं 
सकता; इसलिये कमं को एक सूक्ष्म उत्तरावस्था श्रथवा 
फल को एक सूक्ष्म पूर्वावस्था ख्प श्रपूर्वं नामक एक वस्तु 
होतीदैपेसा हम तकं करते टै। श्रौर यह वात उपर कै 
कथानुसार वेटती भी है । परन्तु ईर फल को देता है यहं वात 
सिद्ध नदीं होती; क्योकि एक प्रकार का कार्यं ग्रनेक प्रकार 
के कार्यं उत्पन्न नहीं कर सकता । दूसरे, इसमे ईदवर को विष 
मता तथा नेघ्र'ण्य ( निष्टुरता (के दोष प्राप्न होगि तथा कमंका 
ग्रनुष्ठान व्यर्थं होगा। इसलिभे धर्मदहीसे फल प्राप्न होतार 
एसा सिद्ध होता दै।॥ ४० ॥ 
पुवे तु बादरायरणे हेतुव्यपदेशात्‌ । ४१ \1 
तु परन्तु पूर्वम्‌ पहले [ कटे हृए ईडवर | को [ कमं फल 
काटितु | बादरायणः वौदरायण श्राचार्य मानते है; हेतुव्यपदेशात्‌ 
क्योकि [ उसको कर्मका | कारण कठा दे। 
परन्तु वादरायण श्राचार्यं पहले कहे हए ईइवर ही को कर्मं 
फल काठेतु मानते हैँ । केवल कमं से श्रथवा श्रपूर्वं से फलकी 
प्राप्ति होती है इसे पक्का "तु" ( परन्तु) रब्दसे निराकरण 
केरते हैँ । कर्मं कीम्रपेक्षा सेहो या भ्रपूवकी अ्रपेक्षासे हो, 
ईद्वर ही से फल प्राप्त होता है यद सिद्धांत है, क्योकि श्रुति 
मे इकके लिये हेतु का निदंश है । श्रुतिमें धर्मभ्रोर भ्रवमकोः 
कराने वाला भी ईद्वरही दै, इस्त प्रकार ईश्वर को हेतु बताया 
गया है; फल का देने वालादहेतु मी ईश्वर ही बताया गया है; 
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जसे "एष ह्य व साधु कर्म कारयति तं यमेभ्यो लोकेस्य उन्निनी- 


षते । एष उ एवासाधु कर्म कारयति तं यमधो निनीषते" 
| कौसी० ३।८ |] ( उससे वह्‌ श्रच्छा कमं कराता है जिसको 
वह्‌ उच्च लोकों के प्रति ले जाना चाहता है तथा उसमे वह्‌ बुरे 
कर्म कराता है जिसको वह्‌ नीच गति को लेजाना चाहता है )। 
यही भाव भगवद्रीततामें भीश्रातादैजेेःध्योयो यां याँ तनु 
भक्तः श्रद्धया्चितुमिच्छति । तस्यतस्याचलां श्रद्धां तामेवविदधा- 
म्यहम्‌ स॒ तया श्रद्धया युक्तस्तस्याराधनमीहते । लभते च ततः 
कामान्मयेव विहितान्हितान्‌ 11 [ ७२१।२२ ] (जो जो भक्त 
जिस जिस मूरति की श्रद्धासे भक्ति करना चाहता है उसमे उसकी 
्रचलश्रद्धाकोर्मेहौ धारण करताहं। वह्‌ उस श्रद्धा से युक्त 
होकर उसकी श्राराधना करतादैम्मौर मुभे ही वह्‌ श्रपनी 
कामनाभ्रों को प्राप्त करता है) । सव वेदान्त शस्त्रम ईश्वर 
ही सष्टिका कारण हेषा कहा दै । ईश्घर उनके कर्म के भ्रनु- 
सार प्रजा को उत्पन्न करता दहै यही ईश्वर काफल देना है। 
प्रव ग्रनेक प्रकारके कार्य (एकर ही कारण से ) उत्पन्न हो नहीं 
सक्ते एेसा जो दोष दिया गया, वहुभी ईश्चरको जीव कृत 
कर्मो की श्रपेक्षा होती है, एेसा मानने से नहीं रहता । 


ति श्री ब्रह्य सूत्र के गांकर भाष्य भाषानुवाद 
के तृतीय भ्रघ्याय का दूसरा षाद 
^ समाप्त हुश्रा । 
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तुतोय श्रध्याय तीसरा पाद । 
१ स्ववेदान्तप्रत्ययाधिकरण । सू° १-४ 
सवेवेदान्तप्रत्ययं चोदनाचविहेषषात्‌ \\ १ ॥ 


चोदनाद्यविज्ञेषात्‌ विधि वाक्यों की एकता होने से 
सर्ववेदान्तप्रत्ययम्‌ सवं वेदांत वचनो में प्रतिपादित [ ज्ञान | 
एक दही है । 

ज्ञय रूप ब्रह्म तत्व का व्याख्यान हुश्रा । भ्रव प्रत्येक वेदान्त 
चास्मे जो ज्ञान कहा हुभ्रा है वहु भिन्न भिन्न दै भ्रथवाएक ही 
है१दइसका विचार करते है । 

शंका-जव विज्ञय रूप ब्रह्य पर तथा श्रपरमभेदसे रहित 
श्रौर नमक के डले के समान एक रस हैएेसा निर्णय हृश्रा हैः 
तव उसका विज्ञान भिन्न रहै श्रथवाएकहीदटै इस विचारके 
लिये स्थान ही कर्हाहै? ब्रह्य एक श्रौर एकरूप होने से, जसे 
कर्म ्रनेक होते है, वसे ब्रह्म भी भ्रनेक है, एसा वेदान्त शास्र के 
प्रतिपादन का श्रभिप्रायटहै एेसा कह नहीं सकते, क्योकि 
एकरूप वाले ब्रह्य के श्रनेक विज्ञान सम्भव नहीं है । यदिएकही 
विषय का भ्रन्य प्रकार सेज्ञानहोतो वह्‌ भ्रञ्रन्त नहींहो 
सकता । इसी प्रकार यदिएकही ब्रह्म के बहुत विज्ञान भ्रन्य 
वेदान्त शासो मे प्रतिपादन करने का प्रयत्न कियागयाहो, तो 
उनमें से केवल एक ही यथार्थं श्रौर श्नन्य सव श्रयथार्धहोने से सभी 
वेदान्त शासो पर शभ्रविश्चास प्राप्त होने का प्रसंग भ्रावेगा । इसलिये 
प्रत्येक वेदान्त शास्म भिन्न भिन्न ज्ञान कहा गया है एेसी शका नहीं 
चन सकती । यदि एसी शंका की भी जाय तो भी “चोदनाद्यविशेषात्‌ 
( विधि वाक्यो की एकता होने से ) वह ज्ञान एकदहीरहै, एेसा 
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नहीं कह सकते; क्योकि व्रह्म ज्ञान श्रविधिरूप दै। विधिमें 
नहीं, परन्तु वस्तु के ज्ञान में जिनका पर्यवसान होता हैएेसे 
ब्रह्म संवंधी वाक्यों से ब्रह्म ज्ञान होता है एेसा श्राचार्यं "तत्त्‌. 
समन्वयात्‌" | त्र° सू० १।१।४ ] इस सूत्र में प्रथम प्रतिपादन 
कर चुके ह। तव वह्‌ ज्ञान भिन्न है श्रथवा श्रभिन्न है इसका 
विचार श्रव यहाँ परक्योंश्रारम्भ करते टै? 


समावान--ज्ञान एक ही हैँ म्रथवा श्रनेरु, यह विचार सगुण 
बरह्म के सम्बन्ध में श्रथा प्राण ्रादिके संबंवमें होने से इसमे 
कोई दोष नहीं है। कर्म के समान सगुण ब्रह्मकेज्ञानमें 
नानात्व श्रौर भ्रमेद दोनों सम्भव है श्रौर कमं के समान 
उपासना मौ टृघ्रफल देने वाली तथा श्रद्र॒ फल देने वाली दोनों 
प्रकार की कटी गई है। इनमेसे जो सम्यक्‌ ज्ञान को उत्पन्न 
करकै क्रममूक्ति का फल देने वाली होती है उनके सम्बन्ध में 
फेसा विचार हो सकता ह कि क्या प्रत्येक वेदान्त लासरमं ब्रह्य 
का ज्ञान भिन्न २ टै श्रथवा श्रभिन्न है । 


गरव पूर्वपक्षमे जो हेतु प्राप्न हो सकते हैँ उनको कहते है- 

ूर्वपक्ष-भेद ज्ञान का एक देतु नाम है, यह ज्योति रादि 
यज्ञ के प्रकरण मे प्रसिद्ध दे ( पूवं मीमांसा मे ज्योतिष्टोम यज्ञ 
करनेका कहु कर भ्रागे यहु ज्योति नामक यज्ञ है, हजार रूपये 
दक्षिणा मे देकर इस यज्ञ को करना चाहिये एेसा कहा है 1 यहां 
पर यह शंका को गई है कि ज्योतिषठोम म्रौर ज्योतिर्थज्ञ दो 
भिन्न हैँ या एक 1 भिन्न २ नामोका कथन होने सेये दोनों 
भिन्न २ दै एेसा पूवं मीमांसक मानते हैँ) । श्रव भिन्न २ वेदांत 
दाख मे भी जो ज्ञान कहे गये है, उनको तेत्तिरीयक, वाजसनेयकः, 
कौथुमक, शाटयायनक, इत्यादि भिन्न २ नाम दयि गये हैं| 
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इसी प्रकार; (कर्मोके) रूपों केभेद से भी कर्म भिन्न र 
है यह प्रतिपादित होतादहै । यह वात वेश्च देव्यामिक्षा 
वाजिभ्यो वाजिनम्‌" ( विश्च देवों के लिये भ्रामिक्षा श्रौर वाजि 
देवताभ्रो के लिये वाजिन) इव्यादि स्थान में प्रसिद्ध दहै (गरम 
दूध में दही भिलाने से जो कठिन अंहो जाता है उसको 
भ्रामिक्षा श्रौर पतले भ्रंश को वाजिन कहते हैँ ) । यहां सिन्न २ 
देवताश्रों के लिये भिन्न हवि का प्रयोग होनेसे ये दोनों पृथक 
क्म॒होते हैँ । यह दोनों हवि एक ही यज्ञ में दिये जाते दै, 
इसलिये ये दोनों एक ही कर्म नहीं है रेरा कोई न सममे । हवि 
प्नोर देवता भिन्न होनेसेये भिन्नरकर्महीर्है एेसा मीमांसक 
मानते ह । भ्रव यहां परभीरूपकामभेददटै, जसे पंचाग्नि विद्या 
मे कुछ दराखाकेलोग टे श्रग्निका भी वर्णन करतें ग्रोर कद्ध 
लाखा के ्पाचही श्रग्नि का वर्णन करते है, इसी प्रकार प्राणं 
संवाद भ्रादि प्रकरणोमें कुद शाखा वाले वाक्‌ श्रादि (प्राणों) 
को संख्या न्यून कहते हैँ तथा कु भ्रधिक कहते ह । 


इसी प्रकार विहोष प्रकारके धमोंसे भी कर्मो की भिन्नता 
सिद्ध होती टै, एेसी कारीरी इष्टि के प्रकरणम शंकाकी गईहै 
(कारीरी इषि मे तंत्तिरीय शाखाकेलोगोंहीकोभ्रूमि पर 
वेठ कर भोजन करने को लिखा है, भ्रन्य शाखा वालों को नहीं। 
यहु विषेष प्रकार का धर्म उस कर्मके भिन्नताकादहेतु है, एेसी 
शंका उस दास मंकी गई हँ) । श्रव यहाँपर भी विशेष धर्म 
का कथन दहै। भ्रथ्वेण वेद के लोगों के लिए शिरोत्रत ( सिर 
पर भ्रग्नि धारण करने का त्रत ) कहा रहै । 


` इसी प्रकार पुनरुक्ति श्रादि (एक ही कर्म प्रत्येक श्ाखामें 
कहा हृश्रा है यह पुनरुक्ति है । यदि कर्म एक ही होता तोएक ही 
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शाखा मे उसके कहने से काम चलता । श्रादि शब्द से ( अ्रसा- 
मथ्य, निद्रा श्रादि का अ्रहण होतारहै।) प्रमाण मी कर्मोकी 
भिन्नता सिद्ध करने में हेतुलूप हो सकते हैँ इसलिये प्रत्येक 
वेदान्त शासे भिन्न २ ज्ञान का कथन दहै, एेसा प्रतीत होताहे। 
समाधान--सव वेदान्त शास्र मे जो ज्ञान कटे हृए दै, जहां 
जहां जसे जसे कहे हैँ वहाँ वहां वेस ही (एक ही ) है, क्योकि 
उनके विधि श्रादि एकसे है। सूत्रम जो भ्रादि शब्द ह उससे 
[ पूर्वं मीमांसा के ] शाखांतर नामक श्रधिकरण के सिद्धान्त 
सूत्र ( संयोग, रूप, चोदना श्रौर भ्राख्या, इनका एेक्य होने से 
कमंएक हीदहै) में कर्मो का श्रभेद सिद्धकरने केलिये जौ 
प्रमाण द्धि गये हैँ उनका श्रहण करना चाहिये। 
संयोग, क्प, चोदना श्रौर श्राख्या, इनका एेक्य होने से 
[ कर्म एक ही है ] एेस्रा इसका श्रथ है । जसे, श्रग्निहोत्र एक ही 
है, क्योकि शाखा भिन्न होते हृए भी (हवन करे" इम प्रकार 
पुरुष प्रयत्न सर्वत्र एक स। ही कहा टै । वाजसनेयी प्रौर छादोग्य 
की चालाग्नोमें( यानौ ब्रृहृदारण्यक ग्रौर छाँदोरय उपनिषत्‌ 
मे) भ्योहवंज्येष्र च्रे चवेद' [ व° ६।१।९१, छां ५१।१ ] 
(जोप्राणकोच्येष्र भ्रौर श्रेष्रु जानता दहै) इस प्रकार एकी 
विधि कहा टै । ज्येष्रर्च श्रेध्रस्च स्वानां भवति" [ दां ° ६।१।१ | 
( वह श्रपने लोगों में ज्येष्रु श्रौर च्रे होतादै ) इस प्रकार 
प्रयोजन ्रौर संयोग ( फल के साथ संवन्ध भी दोनो शाखाभ्रों में 
एक ही प्रकारसे हं । ज्ञानकारूपभी दोनों शाखाग्रं मे समान 
हीटै,जो ज्येषएुम्रौरश्रेष्रुग्रादि घर्मोसे युक्त प्राण का स्वरूप हैः 
वही उसका स्वरूप है । जसे द्रव्य भ्रौर देवता यह्‌ योग का स्वरूप 
है वेसेहीज्ञेय ज्ञान का रूपरहै, क्योकिज्ञेयसेज्ञानकारूप 
प्राप्न होता है। श्राण विद्या; यह ्राख्या ` यानी.नाम भी दोनो 
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मे समान ही हैँ । इसलिये सव वेदान्त शासरोमें एक ही ज्ञान 
कहा ह्श्रा हेया सिद्ध होता है। इसो प्रकार पंचाग्नि विया, 
वश्वानर विद्या, शांडिल्यविद्या श्रादि के संव्रध मे समना 
चाहिय । 

गरव नाम रूप श्रादि मिथ्यामभेदकेदहेतु जो पूर्वपक्ष मे दिये 
गये है, उनका प्रथम काण्ड यानी पूर्वमीर्मांसाशास्रहीमे न 
नाम्नास्यादचोदनाभिधानत्वात्‌" [ ज० २।४।१० ] ( नाम से 
भेद नहीं होता, क्यों कि विधि में यह नहीं है) इस सूत्रसे श्रागे 
परिहार कियाहै। 

इस पर कुं श्रौर शंका उठाकर उसका परिहार 
कृरते हैं । 

मेदाल् ति चेन्न कश्यासपि ॥ २॥ 


भेदात्‌ [ गौड वातोमे ]भेदप्राप्त होने से न [ विद्या 
एक ] नहीं है, इतिचेत्‌ यदि एेसा [ कहो ] तो न वेसा नहीं है 
एकस्याम्‌ [ क्योकि ] एक विद्याम अपिमभी [ गौण वातोंमें 
भेद भ्रासकता है | । 
दंकाः-सव विदाभ्रों मे कु न कुद्ध म्रंश में भिन्नता होने से 
सव वेदान्त शसो मे एक ही विद्या कही है यह्‌ कहना ठीक 
नहीं है । जसे वाजसनेयी शाखा वाले पंचाग्नि विद्याके प्रकरण 
मे /तस्याग्तिरेवाग्तिभवतिः | बृ० ६।२।१४ ] ( उसका यानी 
मृत मनुष्य का श्रग्नि ही यह्‌ श्रगिनि है) इत्यादि वाक्यों में एक 
म्रोर छटे श्रग्नि का निद्ड करते हैँ परन्तु छान्दोग्य शाखा के 
लोग उसका निर्देश नहीं करते भ्रौर “श्रथ ह य एतानेवं पंचा- 
ग्नीन्वेद' [ छां० ५।१०।१० | (श्रन जो इन पांचश्रभ्निको 
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इस प्रकार जानता है) इस श्तिमें पांच ही भ्रग्नि निदा 
पूवक उपसंहार करते हँ । श्रव जिन शाखा वालों में यहु वात है 
ग्रोर जिनमें नही हैउन दोनों की विद्या एक कंसे हो सकती 
दै ? भ्रव वह्‌ (छठे श्रग्नि की) वात यहाँ पर अ्रध्याहूत 
( गटीत ) टै यानी श्रप्रकेटदटै एसा मान लिया जाय तो पांच 
ग्रम्नि का जो यहाँपर निर्देश है उससे विरोधदहोतादहै। इसी 
प्रकार प्राण संवाद प्रकरण मे भी छान्दोग्य शाखा के लोग 
श्रेष्ठ प्राण के ्रतिरिक्त वाक्‌, चक्ष, श्रोत्र म्रौर मनपएेपे चार 
प्राणों का निदश करते हैँ श्रौर वाजसनेयी शाखा वाले "रेतोवे 
प्रजापतिः प्रजायते ह प्रजया पशुभिर्य एवं वेद, [ ब्र ६।१ ६] 
( रेती ही प्रजापति दै जो एेसा जानता ठै वह्‌ प्रजा प्रौर पञ्युश्रों 
से संपन्न होता है) इस वाक्ये पाँचवेंप्राण का भी निदंडा 
करते टं । ग्रहण म्रोर त्यागके भेद से वेद्य पदाथं भिन्न होते रहँ 
ग्रोर वेय पदार्थो के भेदसे विद्या का भेद होता रहै ,जसे द्रव्य 
ग्रोर देवताके भेदसे त्यागभिन्न होतिदै। 

समाधान- यह दोष प्राप्न नहीं होता, क्योक्रि एक ही विद्या 
मे इस प्रकार कुदं वातो में भेद हो सकता है । यद्यपि ( छीदोग्य 
श्रुति में) छठे भ्रगिनिका ्रहशा किया गया है एेसा नहीं कह 
सकते तो भो स्वर्गं श्रादि पाच श्रग्नि दोनों स्थान पर एकी 
प्रकार सेट एेसा देखते इए ( केवल छे श्रग्नि का एक ही 
स्थान ग्रहणं दै भ्नन्यत्र नहीं इतनेहीसे) दोनो विद्या भिन्न 
नहीं हो सकतीं । शोडषीं (एक पात्र विशेष) के ग्रहण करने से 
प्रथवा ग्रहण न करने से अ्रतिरात्र (एक याग) भिन्न नदीं होते । 
ग्रोर छांदोग्य शाखा वाले छठे श्रग्निका निदेश करते भी; 
जसे. तं प्रेतं दिष्टमितोऽग्नय एवं हरन्ति" [ छौ< ५।६।२ ] 
(उस मृत मनुष्य को इस लोकसे श्रन्य लोक करी प्राप्िके 
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लिये भ्रग्नि में डालने के लियेले जाते हैँ) । श्रव स्वर्गं श्रादि 
पर जो पांच श्रग्नि की भावना की गई है, उन श्रग्नि के सम्बन्ध 
मेजो समिधा, शुम श्रादि की कल्पना यहां तक चली भ्राईदहै, 
उसको वन्द करने के लिये ही वाजसनेयी लोशों ने ,तस्याग्निरे- 
वाग्निर्भवति समित्समित्‌" [ व° ६।२।१४ `] ( उसका श्रग्नि 
ही यह भ्रग्नि होता है, समिध ही यह्‌ समिध होती है) इत्यादि 
वक्य से८( छठेश्रग्नि का) निदं किया है, वह्‌ केवल प्रसिद्ध 
वस्तु का श्रनुवाद है। प्रव यद्यपि यह्‌ निदश उपासना के लिये 
ही क्रिया गया है, एेसा मान लियाजायतो भी इसभ्रंश का 
श्रनुवाद छांदोग्य {शाखा वाले भी कर सकते हैँ । श्रवर्पाचकी 
संख्या से विरोध भ्रावेगा टेी शंका नहीं करनी चाहिये । 
कल्पित श्रग्नि के श्रनुरोध सेजोयह्‌ पांच की संख्या, यह्‌ 
केवल प्रसिद्ध वस्तु+का अनुवाद है 1 इस संख्या का उपासना 
विधि के साथ कुदं भी सम्बन्य नहीं है, इसलिये इसमे कोई 
दोष नहीं प्राप्त होता । इसी प्रक्रार प्राण संवाद श्रादि प्रकरणों 
में एक स्थान पर कहे हुए प्रधिक भ्रंश का म्रन्यत्र ्रहण करने 
मे कोई श्रापत्ति नहींहै। वेसेही, म्रहणश्रौरत्यागकेभेदसे 
वेद्य पदाथ कामेद होतादैमग्रौरवेद्यकेभेदसेविद्याका भेद 
होता दै, एेसी शंका भी नहीं करनी चाहिये; क्योकि यद्यपि 
वेद्य वस्तु का कुच अद्य कहींपर ्रहण कियाजातादै रोर 
श्रन्यत्र नहीं ग्रहण किया जातातोभी वेद्य वस्तु का भ्रधिक 
अंशणएकदहीटै एेसा दिखाई देता है, इसलिये ( सर्वत्र ) विद्या 
शएकहीरटैं।॥ २॥ 
स्वाध्यायस्य तथात्वेन हि समाचारेऽधिकाराच्च 
` . सववच्च तियमः ।॥ ३ ।। | 
` स्वाध्यायस्य [ मस्तक पर श्रग्निधारण करने का त्रत ] 
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वेदाध्ययन का [ वर्मं है ] हि क्योकि समाचारे समाचार भ्रन्थ 
मे तथात्वेन यह एसा ही [ कहा है] च प्रीर अधिकारात्‌ 
परकरणसे [भी यही विदित होता है] च तथा सववत्‌ हवन , 
के समान [ म्रथर्वण शाखा वालों को] तन्नियमः इसका 
नियम दहै, 

पूर्वपक्ष मे जो कहा था क्रि“ श्राथर्वणिक लोगों को विद्या के 
लिये शिरोत्रत की श्रावद्यकता वताई गई है श्रौरों के लिये नहीं 
वताई गई, इसलिये भी दोनों की विद्या में भेद होना चाहिये" 
उसका उत्तर देते हँ - यहु धर्म॒स्वाघ्याय यानी वेदाध्ययन के 
लिये है, विद्या के लिवे नदीं यह्‌ कंसे जाना जाता है ? वेदाध्ययन 
के लिये करने कै व्रतो का वर्णन करने वाले समाचार नामक 
ग्र॑थमें स्वाध्याय के धर्म रूप से इस ब्रत का कथन हैएेसा 
प्राथर्वरिक लोग कहते है । 'नेतदचीर्णत्रतोगश्रधीते' [ सु° ३।२।११। 
( जिसने यह्‌ व्रत न क्रिया हो वह्‌ इसको नदीं पढ़ता ) इस वाक्य 
मे प्रकरणसे प्राप्र विषय का निदेश करने वाले एतद्‌" ( यह्‌ 
इसका ) इस सर्वनाम से तथा श्रव्ययन' शब्द से यहु धर्मं 
केवल उनके श्रपने उपनिषद्‌ के म्रघ्ययन केलियेदही हेएेपा 
निद्चय होता है । 

यदि कहो कि 'तेषामेवेतां ब्रह्मविद्यां उदेत शिरोव्रतं विधि- 
वद्यं स्तु चीर्णम' [ मू ३।२।१० ] ( जिन्होंने इस शिरोत्रतका 
विधिवत्‌ पालन न क्रिया हो उनको इस ब्रह्मविद्या का उपदेश 
नहीं देना चाहिये) इस वाक्य में इस त्रत का ब्रह्मविद्या के 
साथ संवंध बताया है । इसलिये यदि ब्रह्य विद्याएकदहीहोतो 
इस ब्रत का संकर होगा यानौ भ्रन्य शाखा वालों को, जिनके 
लिये इसका उपदेश नहीं है, उनको भी यह करना पड़गा, तो 
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कहते है, वह्‌ ठीक नहीं । उस वाक्य मे "एताम्‌" ( इस ) एसा जो 
सर्वनाम रहै वह प्रकृत वस्तु का यानी इसी उपनिषद्‌ का निद 
करता है श्रौर यहां ब्रह्म विद्या प्रकृत दहै, वह इस विदोषं ग्रन्थ 
( उपनिषद्‌ ) की श्रपेक्षा रखता टै, इसलिये उस ब्रत कास 
विशिष्ठ ग्रन्थ यानी मुण्डक उपनिषत्‌ के साथ ही सम्बन्ध है। 
“सववच्च तच्ियमः' ( हवन के समान इनका नियमे) 
इस सूत्रांश मे उदाहरणा का निर्देश है 1 जसे सौर्य से लेकर रतौ- 
दन तक के सात हवनों का म्न्य वेदोंमेकटे हुए तीन श्रग्निसे 
सवंघ न होने से तथा भ्रथ्वंण वेदम कहे हुए एक श्रग्नि के 
साथ संबंध होने से, ये सात हवन करने का श्रथर्वरिकों के लिये 
ही नियमदै, वैसे ही यह ब्रत काघर्मं भी विदि वेदाध्ययन 
मे संबंध रखने से उसी वेद के प्रध्ययन करने वालों के लिये 
कृहा गया है । इसलिये विद्या एक ही है यह्‌ कथन निर्दोष है।।३॥ 


दशयति च ॥ ४ ॥ 
च ्रौर दर्शयति [ वेदमभी ] यही बताते है। 


वेद भी सव विद्याएकहीदटैएेसा कहते हैँ। सव वेदान्त 
ग्रन्थों में वेद्य पदार्थं एक ही है एेसा कहा हैः जसे, सवं वेदा 
यत्पदमामनन्ति" | क०२। १५] (जिस पद का सव वेद 
प्रतिपादन करते है) । वसे ही, एतं दयेव वहृवचा “महत्युक्थे 
मीमांसन्त एतमग्नावध्वर्यव एतं महाव्रते छन्दोगाः | एे° श्रा° 
३।२।३।१२ | (इसी का होतागण महान उक्थ मे ध्यान 
करते हँ, इसीका श्रघ्व्रयु लोग श्रगिनि मे भ्रौर छंदोग लोग महा- 
त्रत में ध्यान करते है), इसी प्रकार "महद्भयं वज्रमुद्यतम्‌ 
[ कंठ० ६ । २ | ( यह भ्र्थात्‌ ब्रह्य ऊपर उठाया हृश्रा एक 
महान भयप्रद वज्र है ) इस कठोपनिषत्‌ के वाक्य में, भय- 





क 
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प्रदत्व यह जो ईडर का गुण है; उक्तका तेत्तिरीय उपनिषत्‌ में 
भेद टृष्िकी निन्दा करने के लिये प्रयोग किया गया दहै एेसा 
देखने में श्राता है; जसे, श्यदा ह्य वैष एतस्मिन्नुद रमन्तरं कुरुते । 
श्रथ तस्य भयं मवति । तत्तवैव भयं विदुषोऽमन्वानस्यः [ तं 
२।७1 १] (जव कोई इस श्रातमा में थोड़ा भी भेद देखता है 
उसको भयकीप्रात्रि होती है । मेद को जानने वाले को श्रौर 
प्रभेद को न मानने वाले कोब्रह्यही भय रूप होता दहै), तथा 
वाजसनेय चाखा की छांदोग्य श्र ति मे “यस्त्वेतमेवं प्रादेशमात्र- 
सभिविमानमात्मानं वेदवानरमुपास्तेः [ छां० ५। १८। १] 
(परन्तुजो इस प्रक्रारसे प्रंगुष्ठमात्ररूपसे भावना कयि हए 
वेदवानर श्रातमा को उपासना करता है ) इस वाक्य से प्रंगुष्ठ- 
मात्र पुरुष की जिस पर भावना की गई है; उसका प्रसिद्ध के 
समान निद किया गया है 1 तथा सव वेदान्त ्रन्थो मे “उक्थ 
श्रादिभीएकसे होनेसेवे एक स्थान परक्हेगयेद, तो भी 
उपासन। कै लिये ्नन्यत्र भी उनका श्रवइय ग्रहण करना चाहिये। 
इसलिये उपासना भी सव वेदान्त भ्रन्थोमेएकदही दै, एेसा प्राय 
दर्शन न्यायसे (जो सर्वत्र देखने में भ्राता है उसको प्रायदर्शन 
न्याय कहते दँ ) सिद्ध होता दै ।॥ ४॥ 

२ उपसंहाराधिकरण । 
उपसंहारोऽथभिदाद्विधिशेषवत्समाने च ॥ ५॥ 
चश्रौर [ज्ञान ] समाने एक होते हए अ्थभिदात्‌ 

उपयोग [ भी ] भिन्ननदहोनेसे [ श्रन्य शाखाग्रं मे कहे हए 
गुणों कौ यानी कर्मके विशेष भ्रंशो का] उपसंहारः संग्रह 
[ अन्य शाखा में ] होता है, विधिशेषवत्‌ जंसे विधि के रोष 
म्रा का ( प्रस्य शाखा में संग्रह) होता है 1 
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यह्‌ सूत्र प्रयोजन यानी फल को दिखाने वाला है । सब 
वेदान्त चास्त्रं मे कहे हुए सव ज्ञान एक ही है एेसा ऊपर सिद्ध 
किया गया है । उससे यह भी सिद्ध होता दहै कि यदि ज्ञान एक 
ही है तो उसज्ञानके ( प्राप्निके) भ्रंग भूत जो वात एक स्थान 
पर कही गई हो उसका भ्रन्य स्थान पर भी संग्रह होता है, 
क्योकि दोनों का प्रयोजन याफल एक ही है। जिन विद्ेष 
गुणों का ( विशेष विधि भ्रंशो का ) एक विदोष ज्ञान के लिये 
उपयोग है वह्‌ अ्रन्यत्र भी वेसा ही है । ज्ञान दोनों स्थानों पर 
एक ही है, इसलिये श्रन्य स्थान प्र उनका संग्रह होता है। 
विधि शेष में ८ यानी कहीं पर विचि पूर्ण हो श्रौर कहीं पर 
उसका अंश.न दियाहोतो वहां पर )एेसाही होता है। जसे 
म्रग्तिहोत्र भ्रादि सर्वत्र एक ही है, इसलिये उन श्रग्निटोत्र रादि 
 कर्मोके विधि के कुदं भाव का ( यद्यपि वह्‌ एक ही स्थान पर 
कहा हो तो भी ) श्रन्यत्र संग्रह होता टै; क्योकि दोनों स्थान परर 
प्रयोजन एक ही है, केसे ही यहां पर समना चाहिये । यदि 
ज्ञान भिन्न हो तो एक ज्ञान के लिये श्रावद्यक भ्रंशो का उसी के 
साथ संवंघ होनेसे तथा उन ज्ञानो में प्रकृति विकरेति भाव न 
होने से ( दशं श्रादिक नित्य इष्ियां घरक्रति यानी मूल है श्रौरं 
पयु श्रादि के यांग उनके विस्तार यानी विकृति दहैँ। प्रकृति में 
जो विधि कहा हो उसके भ्रंश का, जो विकृति मे नहीं कहा हो, 
संग्रह होता है ) उनका श्रन्यत्र संग्रह न होता, परन्तु ज्ञान एक 
होने सेएेमान होना चाहिये भ्र्थात्‌ उनका श्रन्यत्र सग्रह होता 
है यही .सिद्ध होता है। इसी फल प्रतिपादक सूत्र का सर्वा 
भेदादन्यत्रेमे" [ ब्र° सू० ३।३। १० ] इस सूत्र से लेकर भ्रागे 
विशेष विस्तार कियां गया है॥ ५॥ . 


जि जि 
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३ अ्रन्यथात्वाधिकरण । सू०.६-= 
ग्रन्थथात्वं शब्दादिति चेन्नाविहोषात्‌ ।। ६ ॥ 


शब्दात्‌ श्रुति के [ भिन्न भिन्न ] कथनो से अन्यथात्वम्‌ 
[ विद्या ] भिन्न भिन्न हैँ इति एेस। चेत्‌ कहो तोन वेसा 
नहीं दहै, अविशेषात्‌ क्योकि [ श्रनेक वातों का उनमें] 
साम्य दे । . 

वाजसनेयो चाखा के बृहदारण्यक उपनिषत्‌में तेह देवा 
ऊचट्‌न्तोयुरान्यज्ञ उद्गोथेनात्ययामेति' [ बृ° १।३।१ ] (वे देव 
वोले, यज्ञ में असुरो को हम उद्रगीथ से जीतेगे), ते ह 
वाचमूचुस्त्वं न उद्गाय [ व° १।३।२ ] (वे वाणी से वोले, 
त्‌ हमारे लिये उदुगीथ गान कर) इसप्रकार प्रारंभ करके 
वाक्‌ श्रादिप्राणोंको ञ्रसुरोंकेपापसे संयुक्त वता कर उनकी 
निन्दा करते हृए मख्य प्राण का देवताम्रों ने भ्नाश्रय किया, 
एेसो श्रथहेभमाक्षन्य प्राणमूचुस्त्वं न उद्गायेति तथेति तेभ्य 
एष प्राण उदगायत्‌" [ बरृ° १।३७ | ( फिर वे मूख में रहे 
हए प्राण सेवोले, तु हमारे लिये गान कर । भ्रच्छा कहु करं 
उसने उनके लिये उद्गीथ गान किया।) इस श्रुतिमे कटाः 
है। छँदोग्यमें भो एेसा ही कहा है--तद्ध देवा उदृगींथमाज- 
ग्मूरनेनेनानभिभविष्यामः' [ द १।२।१ ] ( इससे हम इनका 
पराभव करगे, एेसा समभर कर देवों ने उदुगीथ का प्राश्चयः 
किया) इस प्रकार प्रारंभ करके म्रन्य सवप्राणोको भ्रसुरों 
के वाणो से युक्त वताते हए उनको निन्दा करके देवताश्रों-नेः 
मुख्य प्राणा का भ्रश्य ग्रहण किया, एेसा श्रथह्‌ य एवायं मुख्यः 
प्राणस्तमुद्रगोथमुपासांचक्रिरे" [ छां १।२।७ ] ( पश्चात्‌ : यहः 
जो; मख्य प्राण है. उस रूप से उन्होने उग्दीथ्‌ की उपासनाः 
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की) इस वाक्यसे कहा गया है । दोनों स्थलों पर मुख्य प्राण॒ 
को प्रशंसा की हई होने से वहां पर प्राण विद्याही का विधि 
कहा गया है, एेसा निश्चय होतारै। यहां संशय होता टै कि 
इनमे एक ही विद्या का कथन है ्रथवा सिर्न भिन्न विद्याग्रोका। 
पर्वपक्ष-यही प्रतीत होताटैकिपूर्वमे दिये हुए न्यायके 
अ्रनुसार विद्याएकहीदै। यदिकहोकिविदया एक हीट पसा 
मानना युक्त नहीं है; क्योकि दोनों स्थानों परप्रकरण का 
्रारभ भिन्न २ प्रकार से किया गया है; वाजसनेयी चाखा 
वाले इसका एक प्रकारसे श्रारंभ करते हैँ श्नौर दछँदोग्य वाते 
भिन्न प्रकार से श्रारंभ करते हँ । वाजसनेयी चाखा वाते 
त्वं न उदुगायः [ ब १।३।२ | (तु हमारे लिये उग्दीथ का 
गान कर) इस प्रकार उग्दीथके कर्ता रूपे प्राण को मानते 
है, परन्तु छांदोग्य शाखा वाले '(तसरुदगीथमुपार्साचक्रिरे" [ छां 
१।२।७ ] ( उपस्क उग्दीथ रूप से उपासना को) इस प्रकार 
म्राण को उग्दोथ रू्पसे मानते है, तव दोनों स्थान पर एक 
ही विद्या है एेसा कंसे कह सकते हैँ ? तो हम कहते टँ यह्‌ दोष 
नहीं प्राप्त होताः; क्योकि इतने भेद से विद्या की एकता कहीं 
चली नहीं जाती । दोनों स्थान पर बहुत बातों मे सोभ्यताभी 
भरतीत होती है, जसे, देव श्रौर श्रसुरोंमें युद्ध भ्रारंभ होना, 
रारो को जीतने के लिये संवाद करना, उग्दीथ का प्रस्ताव 
करना, वाणी श्रादि से संवाद करना, उनको निदा करके 
भाण काभ्राश्रय करना श्रौर उसके सौर्य से, जसे मिट्टी का डला 
पत्थर परगिरनेसेट्टता है वसे श्रसुरों का विध्वंस होना 
इत्यादि बहुत बातें उभय स्थानों पर एकसी ही है, एसा प्रतीत 
होता है । दूसरे, वाजसनेयी शाखा के. उपनिषत्‌ मे भौ प्राण 
का उद्गीथ से समानाधिकरण है यानी प्राण ही उदुगीथ 
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है एेसा कहा है, जसे, "एष उ वा उद्गीथः" [ व° १।३।२३ | 
( यह ही उद्गीथ है )। इ्लिये छांदोग्यमे भी [ प्राण उद्‌ 
गीथका } कर्ताहं इस बात मे लक्षणा जाननी चाहिये यानी 
यह क्त्रत्व गौण ल्प से कहा है एेसा समना चाहिये । इस- 
लिये विद्या एक ही है यही विदित होता है॥ ६॥ 
न वा अक्ररगभेदात्परोवरीयस्त्वादिवत्‌ ॥ ७ ॥ 
वा परन्तु प्रकरणभेदात्‌ भिन्न प्रकरण यानी आरम्भ होने 
सेन [ विद्या एक ] नहीं है परोवरीयस्त्वादिवत्‌ “वह वड़े से 
वड़ा हैः इत्यादि [ उपाप्षनाश्रों ] के समान [ इसको समना 
चाहिये ]। 
समावान-परन्तु यहां पर विद्या एक है एेसा मानना युक्त 
नहीं है, विद्यया भिन्न रदहैएेसाहो मानना युक्तियुक्त टै। सो 
कंये ? प्रकरणा भेद से यानी दोनों स्थानों पर भ्रारम्भ भिन्न 
भिन्न प्रकारसे होता है इससे । यहां श्रारम्भ इस प्रकार भिन्न 
भिन्न है-छँदोग्य मे “ग्रोमिव्येतदक्षरमुद्गोथमुपासीत' [ छां° 
१।१। १] (ॐ इस श्रक्षर कौ उदरगीथरूप से उपासना करनी 
चाहिये ), इस प्रकार उद्गीथ का श्रवयव जो ञ4्कार उसको 
उपास्य रूप वताकर श्रागे वहु सव रसों का रस दै इत्यादि रूप 
से ॐ के गुणों का वर्णन करके श्रथ खल्वेतस्यवाक्षरस्योपनव्या- 
ख्यानं भवति" [छां १ । १। १० | ( यह उस श्रक्षर ही का 
वास्तव में वर्णन है ), ठेसा उसे ञश्कार रूप उद्गीथ का निदे 
करते हुए देव भ्रौर श्रसुरों का श्रा्यान कहा है श्रौर इस प्रसंग 
मे उसका श्राणयुद्गीथमुपासां चक्रिरे [ छां १।२।२| 
( उद्गीथ की प्राणरूप से उपासना की ) एेसा कथन है । यहां 
१७ 
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यदि उद्गीथ शब्दः से सम्पुर्ण उपासना मानी जाय ओ्ओर उसका 
कर्तां उद्गाता नामक ऋर्विज माना जाय तोश्रुति कै उपक्रम 
का विरोध होगा ( क्योकि, उद्गीथ का एक म्रदा जो ञ्भ्कार 
उसकी उपासना का उपक्रम इस श्रुति मे किया गया है ) तथां 
लक्षणा का स्वीकार करना पड़ेगा । वेसे ही, एक भाग मे उप- 
क्रम के श्रनुरूप ही उपसंहार होना चाहिये । इसलिये, यहां षर 
उच्कार रूप उद्गीथ के म्रवयव पर प्राण को भावना करने का 
उपदेश दिया गया दै, एेसा सिद्ध होता है। परन्तु वाजसनेयी 
गाखा में उदृगीथ शब्द से श्रवयव ( ञ्च्कार) मर्थं लेने का कोई 
कारण न होने से वहां पर समस्त ( उद्गीथ की ) उपासनाका 
बोध होता है। "त्वं न उद्गाय" [ ब्रृ०.१।३।२] (तू हमारे 
लिये उद्गीथ गानकर ) इस प्रकार से इस उपासना का कर्ता 
उद्गाता नामक ऋत्विज प्राण दै, एसा कहा है, यह दूसरा 
मेद है । ौ 
ग्रव यहां पर प्राण के साथ उद्गीथ की एकता कटी है, वह्‌ 
भी प्राण को उद्गाता रूपसे वतनेमें वही सवका श्रात्माहं 
यही प्रतिपादन करनेकेदहितु से कहा है, इसलिये उससे भी विदा 
एक है यह सिद्ध नहीं होता । वहां भी उद्गीथ शब्द दै, परन्तु. 
वह्‌ समस्त उद्गीथ की उपासनाके लिये दहै, इस प्रकार दोनों 
श्रियो मे विषमता है । प्राण.उद्गाता नहीं हो सकता इस हेतु 
२४ वह्‌ उद्गाता है एेसा जो श्रुति मे कहा है, उसका त्याग नही 
कृर सकते, वयो कि उपासना के निमित्त अंसे प्राण उद्गीथ रूपं 
एेसा कहा है वसे ही, वहु उद्गाता ङ्प है यह भी कह सकते 
तथा उद्गाता श्रपना काम भी प्राण ही के-सामथ्यःसे करता 
इसलिये यह्‌. श्रसम्मवरः भी नहीं है.श्रौर उसी स्थान पर वाचा 
च ह्येव स प्राणोन चोदगायत्‌" [ व° १।३।२४ ] ( उसने वाणो, 
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सेश्रौर प्राण ही केवल से गान किया ) इस प्रकार यही वातः 
कटी हद ह । जहां पर भिन्न भ्र्थं ही विवक्षित है, एेसा विदितः 
होता हो वहाँ पर केवल भाषा की .सस्यता के कारण समानं 
प्रथं का निङ्चय करना ठीक नहीं हैँ । जसे, श्रस्युदय प्रकरण 
ग्रौर पनु काम प्रकर में दोनों स्थलों पर "रोधा तण्ड्लान्विभ- 
जद मध्यमाः स्युस्तानरनये दात्र ॒पुरोडाशमष्रकपालं . कुर्यात्‌ 
( चावलों के तीन भाग कर उनमें सेजो मध्यम भाग हो उससे 
ग्र कपालो पर दातुत्व गुण वाले श्रगिनि को पुरोडाश दे) इस 
प्रकार एकी प्रकार से निदश् है,तो भी दोनों स्थान परं 
उपक्रम भिन्न होने से श्रभ्युदय प्रकरणमें उनका ( चावलों) का 
दवताश्रां से वियोग माना जाता यानी वे चावल देवताभ्रों 
कोन देना चाहिये एेसा भाव उससे ग्रह किया जाता हैँ, परन्तु 
पयु काम प्रकरणम इन्हौो शब्दो से इनके याग का विधि कहा 
गया हैँ । इसी प्रकार यहां भी उपक्रम के भेदके कारण विद्या 
मी भिन्न २ दै एेसा निश्चय होता है। | 

'परोवरीयस्त्व' (व्डेसे भी वहु वड़ा) इत्यादि श्रति 
कथन के समान ही यह्‌ है । जपे-ग्राकादो ह्य वस्यो ज्याया- 
नाकारः परायणम्‌" [ छा १।६९।१ ] (आकार ही इनसे 
महान दै, ्राकाड् ही इन का परम श्राश्रयदहै),. स एष 
परोवरीयानुद्गीथः सपषऽनन्तः' [ छं° १।६।२ ] ( एसा यह्‌ 
महान से महान उद्गीथ हे वही यह भ्रनंत है.) इन वाक्यों 
मे महान से महान होना इस गुण से युक्त उद्गोथ कीजो 
उपासना कही है वह तथा चक्षु ओर सूयं मंडल में रहना, 
सोने को दादी से युक्त होना श्रादिः गुणों से युक्तः: उद्गीथः की 
उपासना, इनमे, यद्यपि परमात्मा .को. भावना कैरनाःइतना 
साम्य दहै, तोभी पूर्व. की. उपासना इनसे भिन्न हीःहै\॥ भ्रव 
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जसे ये दोनों उपासना एक हौ दालान्तर्गत होते हृए भी 
एक के किसी भ्रंश का दूसरे में ग्रहण नहीं होता, वेसे ही 
इन भिन्न शाखान्तगत उपासनाश्नों मे समभना चाहिये ॥ ७ ।\.1 


सज्ञातश्चेत्तदुक्तमस्ति तु तदपि ॥>८॥! 
संज्ञातः नाम एकं होसे से ( विद्याएक हीट रेरा यदि 
कटो ] चेत्‌ तो [ वह ठीक नहीं है ] तद्‌ एसा उक्तम्‌ कहा है 
तद्‌ वह्‌ [ भिन्न २ विद्याश्रों में | अपि भी अस्ति हो सकेगा, 
तु परन्तु [ जहां पर एे्ाकोरदकारणन हो वहां पर विद्या 
भिन्न हो सकती है | 
श्रव यदि कटो कि एकहीनामदहोनेसेविद्याएकहीदहै 
एसा कहना युक्त दै; क्योकि दोनों स्थलों पर “उद्गीथ विदा" 
यह नाम एक ही है, तो कहते हैँ वह भी युक्त नदीं है! यह्‌ 
वातं नन वा प्रकरणभेदात्परोवरीयस्त्वादिवत्‌' [ त्र° सू० 
३।३।७ | इस उपर के सूत्र में कहा है शओ्रौर वही म्रधिक 
युक्तियुक्त प्रतीत होता है, ज्योक्रि वही श्रुति के राब्दों के 
श्रधिक निकट है । परन्तु नाम एक है यह बात श्च॒त्ति के शब्दों 
मे नहीं है; श्रुतिमें उदूगीथ शब्द ही का केवल निद है, 
इससे व्यवहारिक लोगों ने इसको उद्गीथ विद्या एसा नाम 
दिया है। वसे ही "परोवरीयस्त्व' ( वहु बडे से बड़ा) भ्रादि 
जो उपासनाएं भिन्न रूप से प्रसिद्ध है, उनके लिये भी उद्गीथ 
विद्या एसा एक ही नाम दिया जाता है। भ्रग्निहोव्र, दर्शं 
पूर्णमास ,भ्रादि कर्म भिन्न भिन्न दहै, एेसा यद्यपि प्रसिद्ध ह, तो 
भी काठक नामकं श्रथ मे उनका संग्रह होने से उनको काठक 
शेसी एक ही संज्ञा प्राप्न हुई है एसा देखने में श्राता है वसा यहां 
भी होगा। परन्तु जहां विद्या भिन्न भिन्न है एेसा मानने के 
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लिये कोई प्रमाण नहो वहां नाम एक होने से विद्या एक हो 
सकती है, जेसे संवर्गं विद्या श्रादिमेंदहोतादहै।॥=॥ 
४ व्याप्त्यधिकरण । 


व्याप्तेश्च समञ्जसम्‌ । € ॥। 

च परन्तु व्याप्तः [ अ्भ्कार्‌ सव वेदों को | व्याप्त करता 
है, इसलिये [ उद्गोथ उसका विशेषण है, एसा मानना हो | 
समञ्जसम्‌ निदषि टै । 

“प्रोमित्येतदक्षरसदूगीथसपासीतः' [ छां० १।।१।१ ] (स 
यह अक्षर उदूगीथ है, उसकी उपासना करनी चाहिये ) इस 
शरुतिमें भ्रक्षर श्रौर उदूगीथ इन दो शब्दो का समानाधिकरण 

कटा है। इसमे श्रध्यास, म्रपवाद, एकत्व श्रौर विरोषत्व एेसे 
चार पक्ष भासते) उनमें से कौनसा पक्ष न्याय्य ह इसका 
विचार करना है। 

ग्रध्यास वहु है जिसमे दोनों वस्तुश्रों मेंसे एक वस्तुकी 
वुद्धि निघरत्त न होते हृए उस्र पर दूसरे वस्तु की बुद्धि को जाती 
है । जिसमें इतर वस्तु की वुद्धि होती दै उसमे उस वस्तुक 
वद्धि के साथ ( जिसमें भ्रव्यास होता है) उस वस्तुकं बुद्धि 
भी रहती है जेत, नाममेंत्रह्य बृद्धि का श्रध्यास होता है तव 
उसमे नाम वृद्धि रहती दै, ब्रह्य बुद्धि होने से नाम बुद्धि निवृत 
नहीं होती भ्रथवा, जसे प्रतिमा श्रादि में विष्णु श्रादि की बुद्धि 
का भ्रध्यास होता है । इसी प्रकार यहां पर भी भ्रक्षरमे उद्गीथ 
वुद्धि का ब्रध्यास होता है श्रथवा उदुगोथ में ्नक्षर बुद्धिकी 
जाती दै । | 

ग्रपवाद वह हैँ जिसमें पहले जिस मिथ्या बुद्धि का निसख्वय 
होता है, जव पड्चात्‌ उस वस्तु की. यथार्थं बुद्धि ( ज्ञान ) 
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उत्पन्न हो जाती है तब वह यथार्थं वुद्धि पूर्वं मे. बनो हई मिथ्या 
बुद्धि को निवृत्त करती है । जसे, देह श्रौर इन्द्रियगण में म्रात्म 
बुद्धि होती है; वह पश्चात्‌ जव "तत्त्वमसि" [ छां ° &।८1७ | 
(वहत्‌ है) इस वाक्य से भ्रात्मा में ्राटम बुद्धि उत्पन्न हो 
जाय, तव वहु यथार्थं बुद्धि पूवक मिथ्या वुद्धि को निवृत 
करती ठै, श्रथवा, जपे दिशा सरम दिशाके यथार्थं ज्ञानसे 
निवृति होता है । इसी प्रकार यहां भी श्रक्षर वुद्धिसे उद्गीथ 
बुद्धि निव्रृत होती है श्रथवा उदुगीथ बुद्धि से प्रक्र वुद्धि निच्रत्ति 
होती है (यह प्राप्रहोतादे। 
. परन्तु एकत्व में श्रक्षर श्रौर उद्गीथ दोनों का भिन्न र्थ 
नहीं होता, जसे द्विजोत्तम, ब्राह्मण, भ्रूमि देव इसमे सव दाब्दों 
काएकहीभ्र्थहै। 
श्रव ( उद्गीथ श्रक्षर दाब्द का) विशेषण माना जाय तव 
सब. वेदों को व्याप्र होकर. रहने वालेऽ्दस श्रक्षर के साथ 
उद्गीथ का ( उद्गाता के कर्मं विशेष का) भी ग्रहण होता दहै, 
जसे, नील कमल ला (इस प्रयोगमें देखनेमें भ्रातादटै); वेसे 
यहां पर उद्गीथ श्रक्षर को उपासना करनी चाहिये ( यह्‌ भाव 
निकलेगा ) । 
इस प्रकार इस. सामानाधिकरण्य का विचार करते हुएये 
पक्ष खड़े होते है । उनमें किसीं एक पक्ष केहीटीकदहोनेका 
निश्चय करने के लिये कोई कारण नहीं मिलता, इसलिये यह्‌ 
बात यहां पर भ्रनिरिचित हीह । 
इस पूर्वपक्ष पर सूत्रकार उत्तर देते है--ग्याप्न श्च 
समञ्जसम्‌" (शकार. सब वेदों मे व्याप्त होने से उद्गीथ उसका 
विशेषण है, एेसाः कहना हीः युक्त है ) । , ¦ ` | 
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सूत्र मे "च" शब्द परन्तुके स्थानम हैभश्रौर वह्‌ श्रन्य तीनों 
पक्षों का निवारण सूचित करता है । इसलिये य्ह के जो श्रन्य 
तीनों पक्ष सदोष हैँ उनक्रा व्याग किया जाता है मरौर एक वि्- 
षण पक्ष ही निर्दोष है, उसका ग्रहण किया जाता है । 

ग्रघ्यास् में जिस बुद्धि का श्रन्यत्र भ्रव्यास किया जाता है 
उसके वाचक शब्द की लक्षणा माननी पड़ेगी भ्रौर उसका. फल 
भमो मानना पड़ेगा । यदि कटो कि श््रापयिता ह वै कामानां 
भवति" [ दयां १।१।७ ] ( वह्‌ निश्चय ही,सव इच्छाभ्रों को 
परणं करने वाला होता है ) इत्यादि श्रुतयो मे फल का कथन 
दैः तो वह्‌ ठोक नहीं, क्योकि यह्‌ प्रन्यहीका फलदहै। इच्छा 
पूर्णं करना प्रादि जो भावनां ञ्कारमेंष्छी गई ह उनका वह्‌ 
फल टे, उद्गीथ के श्रव्यास का वहु फल नहीं है। श्रपवाद पक्ष 
मे भी फल काश्चभाव समनदहीदै। यदिकटो कि मिथ्याज्ञान 
की निचरत्ति यह्‌ इसमें फल टै तो वह्‌ टीक नहीं है, क्योकि इसका 
पुर्पाथं के लिये कोई उपयोग हो यहु समभ मे नहीं ्राता। 
वसे ही, इससे न ञ्ध्कारमे अकार वुद्धिदूरहोती है श्रौर न 
उद्गीथ में उद्गोथ वुद्धि दुर होतीदहै, न यह वाक्य वस्तु का 
प्रतिपादन करने वाला भी दहै, क्योकि यह उपासना विधि का 
दर्शक टै । एकत्व का पक्ष भी समीचीन नहीं, क्योकि उस पक्ष 
मे एक ही शब्द से विवक्षित श्रथं निकलने सेदो शाब्द का प्रयोग 
ही व्यर्थं जातादहै। वसे ही होता के विषयमे (यानी ऋग्वेदं 
मे ) श्रौर भ्रध्वरयु कै विषय मं ( भ्र्थात्‌ यजुर्वेद में ) ॐ दाब्द 
वाचके श्रक्षर के भ्र्थमे उद्गीथ शब्द का व्यवहार होता है 
रौर ( सामवेद के सपं द्वितीय भाग मे उद्गोथ की उपासना 
के सम्बन्ध में ञकार दाब्द का प्रयोग प्रसिद्ध. नहीं ठै, इसलिये 
दोनो का एक अर्थ नदींहो -सकता । इसलिये शेष रहा दहुच्रा 


६५१५४ 





२६४ | बरहा सूत्र 


कै 
मीय 9999... ५.5, १, 9,१9.5 सक कक क कक क क क कक ज जि. किक कक =” 


विशेषण पक्ष ग्रहण किया जाता है । ॐ यह अक्षर सव वेदों के 
लिये सामान्य होने से इस सर्व व्यापो श्रक्षर का यहाँ पर ग्रहण 
न क्रिया जाय इस भ्रभिप्राय से श्रक्षर शाब्द के लिये उद्गीथ यह 
विशेषण लगाया गया है । उद्गीथ के श्रवयव कूप च॑कार का 
यहां पर ग्रहण किस प्रकार हो सकता है । 
यदि कहो कि इस पक्षमें भी लक्षणा वसी ही करनी पडती 
है, क्योकि उद्गीथ शब्द से उद्गीथ का श्रवयव एेसा भ्र्थं 
लक्षणासे लेना पडता है, तो वह्‌ ठीक दहै । लक्षणामें भी दूरता 
भ्रोर निकटता होती हौ है । म्रध्यास पक्षमें एक वस्तु में श्रन्य 
वस्तु की बुद्धि की जाती है, इसलिए वहु लक्षणा दूर की है 
परन्तु विशेषण पक्ष मे भ्रवयवी के कथन से श्रवयव का वोध 
प्राप्न होता है, इसलिये यह लक्षणा निकटवर्ती है। समदाय 
वाचक राब्द उनके श्रवयवमे भी लगाये जाते रहै एेसा देखा 
जाता है, जसे ग्राम, वस्त्र इत्यादिमे होता है। श्रव ॐ यह 
ग्रक्षर सव वेदोकोन्याप्रहो रहता है, इसलिए इस भ्रक्षर का 
उद्रगीय विशेषरण हे एेसा मानना दही समञ्जस भ्र्थात्‌ निदेषि 
है ॥ ६ ॥ 
५ सवाभेदाधिकरण । 
स्वाभिदादन्यत्रमे ।\ १० ॥ 
सवभिदात्‌ सर्वत्र [ प्राणविद्या ] एक ही होने से [ एक 
शाखा मे कहे हुए इमे ये ( गुण ) अन्यत्र भ्रत्य शखाध्रो मे भी 
[ प्राप्न होते ह ]। 
वाजसनेयी रौर छंदोग शलाखाश्रों में श्रेष्रुत्व गुण वाले प्राण 
की उपासना करनी चाहिये एेसा कहा है । वहां पर वाक्‌ भ्रादि 
भी वसिष्रत्व ( द्रव्यं या रस से संपन्न होना) श्रादि गुणस 
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युक्त कटे दै रौरवे ही गुण फिर "यद्वा श्रहं वसिष्ास्मि त्वं 

दरसिष्रोऽसि" [ व° € । १। १४ ] (जपीर्मे वसिष्ठा ह वसा 
हीत्‌ वसिष्रुहै) इत्यादिसे प्राण को भ्र्पण कयि गये है। 
कौषीतकी श्रादि भ्रत्य दचाखा वालों के प्राण संवादो में 
श्रथातो निःश्रेयसादानम्‌' एता ह वे देवता अहभ्रेयसे विवद- 
मानाः" [ कौपो० २। १४ ] (श्रवश्रागे कौन श्चेष्रु दै इसका 
निश्चय करते हैँ । ये देवता श्रपनी श्रेष्ठता के लिये विवाद्‌ करने 
लगे ) इस प्रकार के वाक्यों मे प्राण का श्रेष्ठत्व कहा है, परन्तु 
ये शाखा वाले वसिष्ठत्व भ्रादि गणो का कथन नहीं करते । 
इसलिये संय होता है कि क्या ये वसिष्ठत्व आदि गुण जो एक 
स्थान पर कटे हये हैँ, अन्यत्र भी ग्रहण कयि जा सक्ते हँ 
या नहीं? 


पूर्वपक्ष-यही प्राप्रहोता है कि इनका ग्रहण नहीं हो 
सकता, क्योकि वहां पर एवम्‌” (इस प्रकार) शब्द लगाया गया हे । 
“म्रथो य एवं विद्धान्प्राणे निःश्रेयसं विदित्वा [ कौषी° २।१४| 
( इस प्रकार जो प्राणों काश्रष्ठत्व जान कर) इस प्रकार 
प्रत्येक स्थान पर "एवम्‌" शब्द से वेद्य वस्तु का निवेदन किया 
गया है । यह्‌ 'एवम्‌' शब्दः निकट वस्तु के लिये ही लगाया जाता 
इसलिये वह्‌ श्रन्य शाखाश्रों मे कटे हए इस प्रकार के गुर 
समुह का निवेदन नहीं कर सकता । इसलिये श्रपने प्रकरण में 
हए गुणों से ही भ्नाकक्षा की समाप्नि होती हे यानी प्रकरण 
समाप्र होता है 1 


समाधान-एक शाखा मे कहे हुए वसिष्ठत्व भ्रादिं 
गुरण श्रन्य ाखाश्रों मे भी ग्रहण करने चादिये। कारणं 
यह है कि सर्वत्र प्राण विद्या एकहीहै। सबही श्ाखाश्रोमे 


२६६ -] «¦ “ब्रह्य सूकरः ५: 
प्राण विद्या एक ही दै एेसा दिखाई देता है; क्योकि सर्वत्र प्राण 
संवाद भ्रादिएकसेहीरहं। जव विद्या एकही है तव एक स्थान 
पर कहे हृए इन गुणों का श्रन्य स्थान पर ग्रहण व्यो न किया 
जाय ? यदि कहो कि वहां पर 'एवम्‌' शब्द भिन्न र प्रकार क 
गुण समहो कावोध कराता टै एेसा (पूर्वपक्षे) कटा गया 
है तो उप्तका उत्तर यह है कि यद्यपि कौषीतकी ब्राह्मण में श्राय 
इए "एवम्‌" शब्द से वाजसनेयी ब्राह्मण मे कटे हृए गण सह का 
बोध नहीं होता, क्योंकि वह दूर का है; तथापि उसी विद्या 
मे वाजसनेयो ब्राह्मणमे श्राये हए एवम्‌" शव्द से उस गुण 
समह का वोध होता हं । इसलिये पर शाखा मेएकदही विद्या 
मे कटै हुए गुण समूह से श्रन्य चाखामें (उसी विद्याम) कटा 
इमा गुण समह॒ भिन्न नहीं हो सकता । भ्रौर एेसा मानने से 
श्रत हानि (श्रुति प्रतिपादित श्र्थं का निषेध) भ्नोरश्रश्र्‌त 
कल्पना (श्रुति बाह्य श्र्थं को कल्पना करना) ये दोष भी प्राप्न नहीं 
होते । एक शाखा मे कहे हए गुण सब शाखाभ्नों के लिये श्रुति 
्रतिपादित ही होति है, क्योकि जिसके ये गुट वह गुणी 
वस्तु सर्वत्र एकही ह । जसे श्रपने देश मे शौर्यादि गुणोसे 
प्रसिद्ध देवदत्त श्रन्य देशश्च मे जाता है तव वहां के निवासी यदि 
उसमे ये गणनमानेंतो भी वहु उन गुणो से रहित नहीं होता; 
क्योकि श्रधिक परिचय से उस देश में -भी उसकेवे गुण प्रगट 
होते है । इसीलिये वशि ध्यान के कारण अनन्य शाखा में जिन 
गुणों की उपासना कही दै, उनका भ्रन्य शाखाभ्रों में ग्रहण 
करना ही चाहिये । इसलिये एक प्रधान वस्तु से संवद्ध जितने 
गण हवे .एक. ही शाला मे कहे हृए हों तो भी उनका सवत्र 
अहण करना. त्राहिये।॥ १० ॥ | | 
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प्रधानस्य ( ब्रह्म रूप ] प्रधान. वस्तु के आनन्दादयः 

ग्रानन्द श्रादि [ धर्मो का सर्वत्र संग्रहु'होतादै |। 

ब्रह्य का प्रतिपादन करने वालो श्रुतियों में ब्रह्य के विज्ञान- 
घनत्व, सर्वव्यापकत्व, सर्वात्मत्व भ्रादि धर्मं कहीं कहीं पर कटे 
हए हैँ । वहां संदाय होता दकि क्याये श्रानन्दादि घसं जहां 
प॒र जितने द्यि गये टै वहां पर उतने ही समभना चाहिये 
अथवा स्वं गुण सर्वत्र ही समना चाहिये ? 

ूर्वपक्ष--जिसश्चति में जितने वर्म कटे गये हों उतने ही 
वहां पर मानना चाहिये । 

समाधान--त्रह्य रूप प्रधान वस्तु के भ्रानन्दादि जो धम॑हवे 
सव सर्वत्र ही समना चाहिये, क्योकि सवत्र ब्रह्म एक ही हे । 
सव श्रतियों मे वही एक ब्रह्य रूप प्रधान विशेष्य या वर्मी 
वह॒ कहीं भी भिन्न नहीं है । इसलिये पूर्वसूत्र मे दिये हुए 
देवदत्त के शौर्यादि गुण सर्वत्र दिखाईदेनेके टष्ठातदहीसे ब्रह्य 
के धर्म भी सर्वत्र ही मानने चाहिये, एेसा सिद्ध. होता दै । ११॥ 

दांका-यदि एेसा ( ब्रह्म के सव गुण सर्वत्र ) मानें तो ब्रह्य 
के प्रिय िरस्त्व श्रादि सव धर्म भो सर्वत्र प्राप्न होगे । तेत्तिरीयक 
उपनिषत्‌ में भ्रानन्दयम श्रात्मा का वर्णन करते हए कहादहें 
कि “तस्य प्रियमेव शिरः । मोदो दक्षिणः पक्षः । प्रमोद उत्तरः 
पक्षः । श्रानन्द भ्रात्मा । ब्रह्य पृच्छं प्रतिष्टा" [तं० २।५] (उसका 
भियदही शिरटै, मोद दक्षिण पक्ष है, प्रमोद उत्तर पक्ष है, 
आनन्द श्रात्मा है, तथा प्रतिष्टारूप पृच्छ ब्रह्य है )। ` 

इसका उत्तर घ्ागे के सूत्र से देते है-- -: : 


रर ] रहय सूत्र 
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त्रियशिरस्त्वाद्यप्राप्तिरुपचयापचयौ हि भेदे ।१२॥ 


प्ररियशिरस्त्वाद्यप्राप्तिः त्रिय शिरस्तव श्रादि धर्मं | मन्यत्र] 
प्राप्त नहीं होते, हि क्योकि उपचयापचयौ [ धर्मो का ] वदना 
श्रौर घटना भेदेदधतमाव ही में[ वन सकतारै ]। 


तेत्तिरीयक उपनिषत्‌ में कहे हए प्रियश्शिरस्त्व भ्रादि घमं 
भ्रन्यत्र नहीं प्राप्न होते, क्योकि; प्रिय, मोद, प्रमोद म्रौर भ्रानन्द 
ये धमं परस्पर को तथा भोक्ता को श्रपेक्षासे वढते श्रौर घटते 
है एसा दिखाई देता है। घटना श्रौर वदना दवतही मे वन 
सकता है, परन्तु एकमेवादितीयम्‌' [ छां ६।२।१ ] ( ब्रह्म एक 
भ्रौरं श्रद्वितीय है ) इत्यादि भ्रुतियों से ब्रह्य में मेद के श्रभावका 
निङ्वय होता है यह्‌ प्रियश्चिरस्त्व श्रादि ब्रह्य के धम नहीं परन्तु 
कोड (ग्रानदमय कोश) के धर्म ह यह्‌ हम ग्रानन्दमयोऽम्यासात्‌' 
[ त्र° सू° १।१।१२ ] इस सूत्र में वता चुके हैँं। तथा ये घमं 
चित्त की परत्रह्य मे स्थिति करने केही भ्रसिप्राय से कल्पना 
किये गये है इनको परब्रह्म में देखने के भ्रभिप्राय से इनका 
कथन नहीं है । इस प्रकार से भी प्रिय शिरस्तव श्रादि धर्मं 
ञ्नन्यत्र पराप्नन होने का भली प्रकार सिद्ध होता दै। इनको ब्रह्म 
के धर्म वताकर वे श्रन्यत्र प्राप्त नहीं होते, एसा श्रियरिस्त्वा- 
प्राचि" इस सूत्रं से कहकर भ्राचार्यं ने एक सामान्य नियम 
भी वता दिया है । यही सामान्य नियम उपासना के निमित्त 
ही निरिचत्त रूप से कटे हृए ब्रह्म के संयद्वाम ( कर्म का यथा- 
योग्य फल देना ) भ्रादि श्रौर सत्यकाम (पुण होने वाली 
कामना का होना) भ्रादि धर्मों के सम्बन्ध में भी लगाना 
चाहिये । उपास्य ब्रह्य एक होते हृए भी भिच्च भिन्न प्रकरणं 
मे भिन्न भिन्न उपासना कही हुई होने से इन धर्मो मेसेएक 
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पिज कि कि ति कि कि, 


स्थान पर कहे हुए धर्मो की श्रन्यत्र प्राप्ति नहीं होती 1 जंसे 
दो स्त्रियां एकही राजा की सेवा करर, एक चत्रसे सेवां करे 
श्रौर दूसरी चमर से। यहां पर जंसे उपास्य (राजा ) एकं 
होते हए भी उपासना में (सेवामें ) भेद होता है वसे ही यहां 
पर ब्रह्य के वर्मो की व्यवस्था है एसा समना चाहिये । धर्मों 
का वदना श्रौर घटना भेद व्यवहार होते हए ही केवल सगुण 
ब्रह्म मे हो सकता है निगु गा परत्रह्म में यह वन नहीं सकता । 
इसलिये सत्यकामत्व श्रादि धर्मश्च्‌ति में कहीं कहीं पर कहै हए 
हँ, उनकी सर्वत्र भ्रात्रि नहीं दै यह्‌ सिद्ध हमरा । १२॥ 
इतरे त्वथंसामान्यात्‌ ।1 १३ ॥ 


तु परन्तु इतरे इतर [ धमं सर्वत्र माने जाते हैँ] 
अर्थसामान्यात्‌ क्योकि उनका विषय एक ही है । परन्तु इतर 
श्रानन्दादि धर्म ब्रह्य के स्वरूप क प्रतिपादन करने के लिये 
कहे हृए होने से उनका विषय एक ही हैँ । इसलिये, प्रतिपाद्य 
ब्रह्मजो धर्मी है वह सर्वत्र एक ही होने से उन सबको स्वेत्र 
ही प्रतीत होगी । यहां विशेष यही है किये धर्म [ब्रह्य के 
स्वरूप के ] ज्ञान केलियेही कटे हए हते १३॥ 

७ श्राध्यानाधिकरण । सू० १४-१५ 
श्राध्यानाय प्रयोजनाभावात्‌ ॥ १४ ॥ 


आध्यानाय [ कठोपनिषत्‌ मे जो कथन दै वह्‌ पुरुष के ] 
व्यान के लिये है, प्रयोजनाभावात्‌ क्योकि उसका [ श्नन्य कोई | 
प्रयोजन नहींहे। 

कठोपनिषत्‌ में लिखा है “इन्द्रियेभ्यः परा ह्यर्था भ्रथम्यश्च 
परं मनः । मनसस्तु परा बुद्धिः" [ #ठ० ३।१० ] ( इन्द्रियो से 
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श्रथ पर यानी श्वेष्ठ दहै, श्र्थो से मन पर दहै, मनसे बुद्धि पर 
है ) 1 इस प्रकार ` प्रारम्भ करके 'ुरूषान्न परं किचित्सा काष्ठा 
सा परा गतिः" [ कठ० ३।१९१ | ( पुरुष से कोई पर नदीं 
वही सवका, श्रन्त है म्रौर वही सव को परमगति है। एेसा कहा 
है । यहां पर संशय होतादैकिक्यायेश्र्थं ्रादि सव एक एक 
से पर हंएेसा प्रतिपादन करने का श्ति का श्रभिप्रायदै 
्रथवा उन सव से पुरुष पर हं यह्‌ उसका श्रभिप्राय है । 

ूर्वपक्ष-ये सव एक एक से पर हँएेसा ही यहां पर 
परतिपादन किया है एसा विदित होता है, क्योकि यह इससे पर 
है रोर यह इससे पर, एेसा ही श्रुति कहती चली गई है । यदि 
कहो क्रि वहत भ्र्थो को पर कहागया हो तो वाक्य भेद यानी 
एक ही वाक्य के अनेक तात्पयं निकलने का दोषप्राप्रहोगा तो 
यह दोष नहीं श्राता, क्योकि वहां वक्व भी वहूतहीदै।ये 
बहुत वाक्य वहुत विषयों को वे एक एक से पर हँ एेसा दिखाते 
है । इसलिये इनमे से प्रत्येक वस्तुपर ही है, यही विदित 
होता दे। 

समाधान-पुरुष ही इन सवसेपर है यही प्रतिपादन करने 
का श्रुतिका भ्रमिप्राय है, यही मानना युक्त है । श्रूति इनमें से 
प्रत्येक को पर नहीं प्रनिपादन करती; क्योकि एेसा करनेसे 
किसी प्रयोजन को सिद्धि नहीं होती । इनमें इतर किसी को पर 


प्रतिपादन करने से कोई प्रयोजन सिद्धटो,एेसानदेखादैन 
सुना है। परन्तु पुरुष इन्द्रिय श्रादि से तथा सब श्रनर्थं समूह्‌ 


सेपर है एेसा प्रतिपादन करनेसे मोक्ष की सिद्धि होती है। 
श्रुति भी एसा ही कहती टै- निचाय्य तं मृत्यु सुखास्परमूच्यते" 
[कु० ३।१५| (उसको जानकर पुरुष मृस्यु के मुख से द्ूट जाता है) । 
तथा, भ्रन्य का प्रतिषेध करके तथा उसके लिये काष्ठा ( भ्रन्त 

मर्यादा ) शब्द का प्रयोग करके उ्तके लिये भ्रादर बताते हये 


व ५ 
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कथन का पूर्वापर प्रवाह पुरुष काज्ञानकरनेके लियिहीदै, 

ेसा सूत्रकार श्राव्यानायः इस पद से कते हँ । श्राध्यानायः 

का भ्रर्थं है ध्यान पूर्वक जो सम्यक्‌ ज्ञान होता दै उसके लिये; 

क्योकि यह्‌ व्यान सम्यक्‌ ब्रह्म दर्शन के लिये ही कहा गया है, 

ध्यान का यहां पर प्रधान ङ्प से कथन नहीं है ।॥ १४ ॥ 
्रात्मरब्दाच्च 1 १९ ॥) 


च ग्रौर अत्मशब्दात्‌ श्रात्मा शब्द का प्रयोग होने से [ वह्‌ 
कथन पुरषही का है ]। | 
ग्रोर इस कारणसेभी इन्द्रियादि पदार्थोँकी मालिकाका 
वणन पुर्ष का प्रतिपादन करके लिये ही दै कि एष सवेषु 
मतेषु गूढोत्मा न परकाशते । हश्यते त्वग्रूयया बुद्धचा सूक्ष्मया 
सुक्ष्मदशशिभि." [ क० ३।१२ ] ( यह सव भतोमें गुप्तर्प से 
रहा हृभ्रा भ्नात्मा सवक्रो दीखता नहीं, परन्तु सूक्ष्म दशी पुरुष 
श्रपनी सृष्ष्म श्रौर कुशाग्र वुद्धि से उसको देखते हँ ) इस प्रकार 
उस प्रकृत पुरुष को ही वह्‌ भ्रात्मा दहै एेसा कहा दै । इससे इतर 
सव श्रनात्मरूप है एेसा प्रतिपादन करनेसेश्रतिका भ्रभिप्राय 
ठै एेसा विदित होता दहै । श्रौर उस पुरुष को ( सामान्म बुद्धि 
से ) कठिनता से जाना जाता है तथा संस्कार युक्त बुद्धि दही 
उसको जानने में समर्थं होती है यह भी उस श्रुति का अ्नभिप्राय 
प्रतोत होता है । उस पुरुष के जानने के लिये ही “यच्छेद्राडः- 
मनसी प्राज्ञः" [ कठ० ३।१३ ] ( प्राज्ञ पुरुष मन भ्रौर वाणी 
ञ्रादि इन्द्रिय उसमे श्रपण करे) इस प्रकार के ध्यान का विवानं 
दिया गया > । इसका व्याख्यान ्रानुमानिकमप्येकेषाभ्‌" [ ब्र ° 
सू १।४।१ ] इस सूत्रमे. किया गंयादहै। इस : प्रकार पुरुषके 
विषय मे. टी श्रुति का तापय .है श्रन्य किसी संत्रध में नहींहै 
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ेसा दिखाई देता है 1 तथा “सोऽच्वनः पारमाप्रोति तद्विष्णोः 
परमं पदम्‌" [कं० २।द] (वहं मार्गं के यानी संसार के भ्रन्तको 
प्राप्न होता है, वही विष्युका परमपद है) एेसा कह कर 
वह भार्म कां श्रन्त श्रौर विंब्णु कापंदक्या है, इस भ्राकाक्षा 
की निब्त्ति के लिये इन्द्रिय श्रादिको एक २ के पर्चात्‌ कटा 
हरा होने से परम पदका प्रतिपादन करनेके लिये ही यह्‌ 
म्रयास क्रिया गया है एेसा निचय होता है ॥ १५॥ 
= श्राट्मगरहीत्यधिकरण । सू° १६१७ 
श्रात्मगृहीतिरितरवदुत्तरात्‌ ।। १६ ।। 
इतरवत्‌ इतर [ स्थानों पर है उनके ] समान | यहां पर 

भी ] आत्मगृहीतिः परमात्मा ही का ब्रहण करना चाहिये 
उत्तरात्‌ वर्योकिं [ इसी के श्रनुक्रुल | भ्रागे [ प्रतिपादन किया 
गया है ]। 

0ेतरेय उपनिषत्‌ मे लिखा है कि ्रात्मा वा इदमेक एवाग्र 
भ्रासीन्नान्यत्किचनमिषत्स ईक्षत लोकान्नु खजाः' [ एे° १।१ ] 
( पहले यह एक भ्रात्मा ही था भ्रौर कुचं भी चलायमान जगत्‌ 
नहीं था; उसने ईक्षण किया किं मै लोकों को उत्पन्न करू ), 
स इमांल्लोकानसृजताम्यो मरीचीमरमापः" [ ए ५।२ ] (उसने 
भ्मभ यानी स्वर्गलोक, मरीची यानी श्र॑तरिक्षलोक मर्त्यलोक श्रौर 
उदक यानी पाताल लोक इन लोकों को उत्पन्न किया), इत्यादि 
यहां पर सदेह होता है कि क्या श्रात्मा शब्द यहां परमात्मा के 
कर्थं में टै श्रथवा भ्रच्य किसी के ? 

पूर्वपक्ष भ्रात्मा श्ञब्दसे यहां पर परमात्मा का निर्देश 
नहीं ही सकंताः क्योकि इस वाक्य का भ्रन्वय देखने से यहा 


किक क नो जिः 
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प्रतीत होता दहै। यदि कहौ कि वाक्य का श्रन्वय तो भली 
प्रकार से परमात्मा ही का निदंश् प्रद्शित करता है, क्योकि 
उत्पत्ति के पूवं एकही भ्रात्मा थारएेसा कहा गया रै, तथा 
ईक्षण पूर्वक ही उसने सुश्रि उत्पन्न कीएेसा वहां कथनदटै, तो 
कहते हँ वह ठीक नहीं है, क्योकि इस वाक्य में लोकों की सृष्ट 
कटी है! यदि यहां पर श्रा परमात्मा को मनेंतो प्रथम 
भतो की सृष्चि का कथन श्रावस्यकथा श्रौर यहांतो प्रथम 
लोकों को सुश्रि कही गई है । लोक तो केवल महाभरूतों को एक 
विदि प्रकार की रचना है । श्रदोम्भः परेण दिवम्‌" [ए०१।२। 
(यलोककेपरग्रभदै) इस वाक्य से प्रमभ्रादि लोकही 
हँ एेसा श्र.ति स्पष्ट करतीदहै। लोकों की सृ परमेडवर के 
अधिकार में रहने वाला कोई श्रन्य ईइवर करता टै, पेसाश्वरति 
ग्रोर स्मृति दोनों सेजाना जाताहै।श्रति इस प्रकारै 
ग्रात्मंवेदमग्न भ्रासीत्पुरषविधः' [ वऽ १।४।१ | ( यह पदहिलि 
पुरुष के समन भ्रात्मा ही था ) इत्यादि । स्मृति पएेसी है-"स 
वं दारीरी प्रथमः स वें पुरुष उच्यते । भ्रादिकर्ता स भूतानां 
ब्रह्माग्रे समवर्तत" ( वही प्रथम देहधारी हुश्रा उसी को पुरुष 
कहते है, जो सव भूतो को प्रथम निर्माण करता है एेसा ब्रह्मा 
ही पहने था ) । एतरेय दाखा के लोग भी श्रथातो रेतसः सृष्िः 
प्रजापते रेतो देवाः' [ ए° ब्रा° २।१।३।१ ] ( भ्रव रेत से सृष्ठि 
कहते है-प्रजापति के रेत सेदेव हुए) एसा इसके पहिले ही 
अकरण में प्रजापति द्वारा हई विचित्र सृष्ठि का कथन करते है। 
प्रजापति के लिये भ्रात्मा दाब्द का प्रयोग किया हृश्रा भी दिखाई 
देता है, जसे, शश्रात्मवेदमग्र भ्रासीत्पुरुषविधः [ बर° १।४।१ ] 
( पहिले यह पुरुष का सा प्रात्मा हो था) । उत्पत्ति के पहिले 
१८. 
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जो प्रजापति एक ही थासा कथन .है वह भी उसके श्रपने 
विकारों की ्रपेक्षाही से युक्त होता है तथा वह्‌ चेतन होने से 
उसका ईक्षण भी वनं सकता है । तथा, 'ताम्यो गामानयत्ताम्यो- 
ऽदवमानयत्ताभ्यः पुरुषमानयत्ता श्रन्रवन्नि' [ ए २।४।२।२ | 
( उन देवताश्नों के लिये वह्‌ गाय लाया, उनके लिये घोड़ा लाया 
उनके लिये पुरुष लाया, तव देवता वोले ) इस प्रकार विशिष्र 
प्रकार के अ्रनेक व्यापार, जो कि व्यवहार में विरि प्रकारके 
म्रात्माश्रों मे प्रसिद्ध रहै, उनका संबंध इस श्रात्माकेसाथश्रति 
वतातो है 1 इसलिये, इन विंद्ञेष प्रकारके श्रात्माश्रोमेसे ही 
किसी श्रात्मा का यहां निदश होना चाहिये । 
समाधान -जसे भ्रन्य स्थान पर किया गयाहै वसे यहांभी 
भ्रात्मा शब्द से परमात्मा ही का ग्रहण होना चाहिये । जंसे 
(तस्माद्रा एतस्मादात्मन भ्राकाशः संभूतः, | ते° २।१।१ | (पेम 
इस भ्रात्मा से श्राकाश्च उत्पन्न ह्र ) इत्यादि सृ विषयक 
श्र तियो में प्रात्मा शब्द से परमात्मा का ग्रहण टै तथा जसे 
इतर लौकिक व्यवहारमें श्रात्मा राब्द से मख्य प्रत्मगात्माही 
का ग्रहण होता हं वेसादही यहां पर हीना चाहिये । जहां पर 
“श्रात्मैवेदमग्र श्रास्रीत्‌" [ ब्रु° १।४।१ | ( यह्‌ पहिले भ्रात्मादही 
था ) इत्यादि वाक्यों में "पुरुषविधः" ( पुरुषकासा ) इत्यादि श्रन्य 
विशेषण दिये हों, वहां भले विशेष वाले ्रात्मा का ग्रहण 
किया जाय । परन्तु यहां पर तो परमात्मा एसा श्रथ ग्रहण 
करने के भ्रनुकरुल ही श्रागे भी विशेषण पाये जाते हैः. जसे स 
क्षत लोकन्नु सुजा इति" [ए० १।१] ( उसने ईक्षण किया क्रि 
मै लोकों को उत्पन्न करू )› स इमांल्लो कानसृजत" [एर ९।२ 
( उक्तने इन लोकों को उत्पन्न किया) इत्यादि । इस लिय 
परमात्मा का श्रहुण करना ही यहां पर युक्त दे ॥ १६॥ . 


जि जिति 
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ति कोः चो तिः तेति के 


श्रन्वयादिति चेत्स्यादवधाररात्‌ ।॥ १७ ॥ 


अन्वयात्‌ म्रन्वय से [ परमात्मा नहीं कहा है एेसा प्रतीत 

ता है ] इति एेसा चेत्‌ [ यदि कहो | तो [श्रति मे वेसा ही] 

अवधारणात्‌ निरचय होने से स्यात्‌ [ परमात्मा का ही वहां 
ग्रहण | होता है 


वाक्यों का श्रन्वय देखते हए परमात्माही का वहां पर 
ग्रहण करना युक्तदटैषएेमा जो{ पुवपक्षमे | कहा था उसका 
परिहार करना चाह्ये । इसके विषयमे कहते हं कि श्रतिमें 
साहा ्रवधारण यानी निक्चवय होने से परमात्मा हीका 
रण यहां पर यक्त ट, परमात्माका ग्रहण यहां युक्ति सेमी 
सिद्ध होता है; क्योकिश्रति में वेसा ही निङ्चय मिलता दहै। 
परमात्मा का ग्रहण करने ही से उत्पत्ति के पहले श्रुति नेजो 
एक ही श्रात्मा था एता निदचय किया दै वह युक्त प्रतीत होता 
टै श्रन्यथा वह्‌ श्रयुक्त ही होगा । लोकों को उत्पत्ति काजो यहां 
पर्‌ कथन दै वह्‌ भ्रन्यश्रतियोंमं प्रसिद्ध महाभरतों के परचात्‌ 
को उत्पत्तिकारटै, एेसाहमउसश्रति का प्रथं लगाते है जसे 
हमने ` तत्तेजोऽसृजत" | दां £।२।३ |] ( उसने तेज उत्पन्न 
किया) इस श्रति काञ्र्थं क्याथा कि भ्रन्य न्र्‌तियोंमें 
प्रसिद्ध श्राकाशश्रौर वायु को उत्पत्ति के श्रनन्तर ही उसने तेज 
उत्पन्न किया; वैसे ही यहां पर समभना चाहिये । एक श्रति 
मे प्रसिद्ध एेसी एक ही विषय को कोई विशेष वातहो तो. 
उनका उक्ती विषय की श्रन्य श्रतियो मे मी ग्रहण करना 
चाहिये । इप्ी प्रकार, उन देवताभ्रों के लिये वह गाय लाया 
इत्यादि व्यापार विशेष श्रृति श्रात्मा के संवंव मे कहती टै उसमे 
भी श्चति का भ्रमुक् भ्रभिप्राय टै एेसा निद्चय करके तदनुसार 
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ही सम लेना चाहिये । यहां परभ्रारम्भ से अरन्त तक का 
सभी कथन विवक्षित रहै, एसा नहीं कहु सकते क्योकि एेक्षा 
मानने से कोई पुरुषाथं सिद्ध नहीं होता । परन्तु ब्रह्य ्रात्मादटे 
[ एेसा कहने से यह सिद्ध होता टै इसलिये | यही यहां पर 
विवक्षित है । | 
अभ ( स्वर्ग ) श्रादि लोकों की, लोक पालो की श्रौर म्रग्ति 
रादि की उत्पत्ति का उपदे देरुर श्रुति इन्द्रिय तथा उनका 
ग्राश्रय शरीर का उपदेश देक्रर फिर वही ब्रह्मा *कथं न्विदं 
महते स्यात" [ ° ३।११ | ( यह मेरे विना कंसे रहेगा ) एसा 
देखकर “स एतमेव सोमानं विदार्येतया द्वारा प्रापद्यत' [ एर 
३।१२ | (उसके मस्तक का विदारण करके उस मार्गं से उसने 
शरीर मे प्रवेश किया) इस वाक्य से श्रति उसने गरीर 
मे वेश किया एेसा दिखात्ती टै। प्रौर फिर यदि 
वाचाभिग्याहूतं यदि प्राणेनाभिप्राखितम्‌ [ ए° ३।११ | ( यदि 
वाणीही ने भाषण क्रियाग्रौरयदिप्राणदहीने श्वास क्रिया 
की ) इत्यादि वाक्यों मे इन्द्रियों के व्यापारों का विवेचन करके 
प्रथ कोऽहम्‌" [ ए° ३।११ | ( रव मै कौन) इस वाक्यमें 
कहा टै । वसे श्रपने को देखते हुए यानी विचारते हृए स एतमेव 
पुरुषं ब्रह्म ततममपदयत्‌" ( ° ३।१३ ) ( उसने इसी पुरुष रूप 
व्यापक ब्रह्म को देखा ) इस प्रकार ब्रह्य ही सवका भ्रात्माद 
एसा उसने देखा एसा श्रुति निश्चय करती दै। व्सेदहीश्रागे 
भी "एष ब्रह्य ष इ द्रः" [ एे° ५।२३ ] ( वह्‌ ब्रह्म है, वह इन्द्र टै ) 
इत्यादि से महामूतों से लेकर समस्त भेद सृष्टि को कहु कर 
स्वं तत्प्रज्ञानेत्रं प्रज्ञाने प्रतिष्ठितं प्रज्ञानेत्रो लोकः प्रज्ञाप्रतिष्ठा 
परज्ञानं ब्रह्म" 1 ए० ५।३ ] ( यह सब प्रज्ञा यानी चतन्य ही से 
नियंत्रित है चतन्य हीमे स्थितदहै, इस लोक का नियंत्रण.भी 
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परजाही करती दहै, प्रज्ञा ही सवका श्राधार टे भ्रौर वहु प्रज्ञान 
ब्रह्मद) इक्ष प्रकार ब्रह्म ही सवकाभ्रात्मा है एेसा श्रुति 
निङ्चय करती है । इसलिये यहां पर प्ररमात्मादहीका ग्रहण 
टाना चाहिये यह्‌ निरपवाद रीति से सिद्ध हृभ्रा। 

इस अ्रधिकरण (सू० १६-१७ की दूप्तरी योजना इस 
प्रकार है- 

'ग्रात्मगरही तिरितरवदुत्तरात्‌"-- वाजसनेयी शाखाके बहु 
दारण्य उपनिषत्‌ में कतम भ्रात्मेति योऽयं विज्ञानमयः भराणेषु 
हयन्तर्ज्योतिः पुरुषः" ` बरु ° ४।३।७ ] ( भ्रात्मा कौनसा ? वह्‌ 
जाहदय मे प्रक्रादाने वाला ्रौर प्राणों मे विज्ञानमय पुरुषै) 
दस वाक्यम भ्रात्मा चाब्दं से उपक्रम करकेउसी कोसर्वसंगसे 
रहित प्रतिपादन करते हुए वह ्रात्माब्रह्यटैएेसा निङ्चर्य 
क्रिया गया है। इम (प्रकरण का) उपसंहार भो इसी 
वातत के श्ननुक्रूल है जस, “सवाएष महानज भ्रात्माऽजरोऽमृतोऽभयो 
ब्रह्म" [ ब्रु“ ४।४।२४ | ( वही यह महान्‌. भ्रजन्मा, जरा रहित, 
मृत्यु रहित श्रौर भय रहित एेसाभ्रात्मा ब्रह्मद) । परन्तु 
छां दरोग्य उपनिषत्‌ में "सदेव सोम्येदमग्र प्रासीदेकमेवाद्वितीयम्‌' 
[ छां० ६।२।१ | ( हे सोम्य, पहले यह्‌ सव सत्‌ ही थाम्रौर 
वह्‌ एक श्रौर श्रद्वितीय था ) इस वाक्य में भ्रात्मा चान्द के विना 
ही प्रकरण का ्रारभ करके स भ्रात्मा तत्त्वमसि" [ छां° 
६।८।७ ] ( वह ्रात्मा तू है ) इस प्रकार ( पूर्वं कथित सत्‌ से ) 
तादात्म्य का श्रुति उपदेश करती है । श्रव यहां पर संशय होता 
हैकि क्या इन. दोनोंश्रुतियोंमे एक ही भ्रं का प्रतिपादन दै 
ग्रथवा सिन्न भिन्न म्रथका 

पूर्वपक्ष - दोनो श्रुतियों मे भिन्न.२ भ्र्थं ही प्रतिपादित है, 
क्योकि दोनों के कथन भिन्नः पकार के है । जव कथन भिन्न २. 





कि, 7, स 1 





हों तो उनमे एक ही भ्र्थ प्रतिपादित दै एेसा मानना ठीक नहीं 
है । क्योकि भ्रमु कथन का क्या भ्र्थहै वहु उस कथन ही पर 
निर्भर टै । वाजसनेयी शाखा के ब्रृहुदारण्यकर उपनिषत्‌ में 
ग्रात्मा शब्द का प्रयोग होने से उसमें भ्रात्मततत्व का उपदेश 
दै एेसा विदित "होता है। परन्तु छोंदोग्य उपनिषत्‌ में प्रकरण 
का प्रारंभ भिन्न रोति स कियागयादटै इसलिये उसमे उपदेश 
भोभिन्न हौदहै। यदि कटा कि छंदोग्य में भी प्रकरणाके 
उपसंहारमे तादात्म्य का उपदेश है एेसाऊ्पर कहादटैतो वह 
ठीक कहा है । उपक्रम के श्रनुार ही उपसंहार होता दहै इसलिये 
यह जो तादाम्य ताया गयादै वह्‌ केवल भावनाके लिये है। 
दस पूर्वपक्ष के उत्तरमें कहते हैँ क्रि यहां पर परमत्मादही 
का ग्रहृण करना चाहिये । “सदेत्र सोम्येदमग्र प्रासीत्‌" ` चछां« 
६।२।४ | ( हे सोम्य, पहिले यह सव सत्‌ हो था) इस वाक्यम, 
जेसे इतरत्र होता है, वसे परमात्मा ही का ग्रहण होना च।हिये; 
जेसे "कतम श्रातमाः ( व° ४।३।७ | ( श्रात्मा कौनसा है ) इस 
वाक्य में वाजसनेयी लोग परमात्मा का ग्रहण करते टै, क्मोकि 
श्रुति ने श्रागे तादात्म्य का उपदेश क्रिया है। 
ग्रन्वयादिति चेत्स्यादवधारणात्‌ [ सू १७ ] - पहले ( पूव- 
पक्षम) जो कहा था कि उपक्रम के श्रनुक्तार तथा श्रुत्ति में 
ग्रात्मा शाब्द न होने से परमात्माका ग्रहण नहीं हो सकता; 
उसका क्या उत्तर है एेसा कोई पचे तो उत्तर देते हँ कि परमा- 
त्माकाही श्रुति ने निङ्चय क्रिया है, इसलिये उसी का ग्रहण 
करना चाहिये । श्रुति मे वेसा ही निश्चय होने से परमात्मा का 
ग्रहण ही युक्त टै । येनाश्रुतं श्रतं भवत्यमतं मतमविज्ञातं 
विज्ञातम्‌" [ दछां० ६।१। १] श ( जिससे न सुना हुमा सूना हस्रा 
हो जाता है, जिसका मनन नहीं हृश्रा वहं मनन हरा हौ जाता 
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दै,जोन जानादहो वह जाना हृभ्राहो जातादै) इस वाक््यसे 
एक कै जानने से सवका ज्ञान होता है एेसा निश्चय करके उसी 
का समर्थन करने के लिये "सदेव (सत्‌ दहीथा) एेसा कहादहै 
मरौर परमात्माका ग्रहण करनेही से उपर कही हृई वात का 
समर्थन होता टै; ्रन्यथा, जो यह्‌ मख्य श्रात्मा है उसका ज्ञान 
न होने से सवका ज्ञान होता है यह वात सिद्ध नहीं होती । 
उत्पत्ति के पूर्वं एक श्रात्मा ही था यह निर्चय, जीव का भ्रात्मा 
दाव्द से निदशन ( परामश्चं ) रौर सुपुर्नि ग्रवस्थामें वह श्रपने 
सवर्प को यानी ब्रह्मस्वख्प को प्राप्न होतादै यह कथन तथा 
वार वार प्ररन करते हए "तत्वमसि" [ दां & । ८। ७ | (वह्‌ 
त्‌ दै) इस प्रकार का निद्चय, यहु सव तादात्म्य (ब्रह्मही सव 
काश्रात्मारै, सवब्रह्मयही टै इस प्रकार )के प्रतिपादन से श्रति 
में कियागयाहो तव दही युक्त होता दै, केवल उपासनाके किये 
तादात्म्य कौ भावना के श्रभिघ्राय से कथन होने ते युक्त नहीं 
होता । यहां उपक्रम के श्रनुक्तार ही उपसंहार होना चाहिये 
यह्‌ वात प्रागे निक्ालना भी योग्य नहीं, क्योकि उपक्रम म न 
तो श्रात्माका वणन हन श्रनात्मा का 1 जव प्रकरण का डउप- 
क्रम (प्रारंभ ) सामान्यरूपसे होता टै तव प्रकरण के ्रन्तिमि 
भागमें भ्राये हए विशेष कथन से उसका विरोव नीं होता; 
क्योकि सामान्य को विडेष की भ्राकांश्ा रहती दै । वसे ही सत्‌ 
जब्द के श्रथं काविचारकियाजायतो वहु भी ख्य श्रात्मासे 
कोई भिन्न वस्तु हैएेसा संभव नहीं प्रतीत होता, क्योकि इससे 
ग्रतिरिक्तजो कु टै वह रुव मिथ्या टै एेसा 'न्रारंभणः 
( मिथ्यात्व ) प्रतिपादक श्रृतियां प्रादि से [तब्रञ्सू०२)।१। 
९४ में ] सिद्ध किया गया दै । कथनके प्रकारमेदसे भी भिन्न 
श्रथ का प्रतिपादन हो यह श्रावश्यक नही, क्योकि. पात्र ला 
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रोर ला पात्र इत्यादि कथनो मे श्र्थ एक होते हृए भी भिन्न 
प्रकार से कहा गया है । इसलिये एेसे वाक्यों में प्रतिपादन करने 
के प्रकार भिन्न होने से प्रतिपाद्य वस्तु भिन्न नहीं होती यह्‌ सिद्ध 
हुम्रा ।॥ १७॥ 
& कायख्प्रानाधिकरण । 
कायव्यिानादपुवम्‌ ।। १८ । 


कायष्यानात्‌ कार्यं रूप से [ कहे हुए श्राचमन का ही] 
निदंश होने से [ उसका यषां पर विधि संभव नहीं, केवल प्राण 
को श्राच्छादित करने के संकल्प का ] अपूर्वम्‌ विधि [ यहां पर 
कहा गया | है । 

छंदोग ग्रौर वाजसनेयी शाखा के लोग प्राण संवाद में 
श्वान तक प्राणियोकाजो श्रन्न है वह प्राणकाग्रन्न है एेसा 
कहु कर उस प्राणका जल वस्त्र है एसा कहते ह शओ्रौर इसके 
प्रागे छदोग शाखा के लोग तस्माद्रा एतदशिष्यन्तः पुरस्ताच्चो- 
परिण्राच्चाद्धिः परिदधति" [ छां० ५।२।२] (इसलिये भोजन 
के पहले श्रौर पीडे उसको जल से भ्राच्छादित करतें) एेसा 
कहते है । तथा वाजसनेयी लोग (तद्वद्वा सः श्रोत्रिया श्रशिष्यन्त 
भ्राचामन्त्यशित्वाचामन्त्येतमेवतदनमनग्नं कुर्वन्तो मन्यन्ते" [बर 
६। १। १४ | ( इसलिये विद्वान श्रोत्रिय भोजन के पहले भ्राच- 
मन करते हैं श्रौर भोजन करके ्राचमन करते टै ्रौर एेस्ा 
करने से वे उसको भ्राच्छादित करते है पसा वे मानते हैँ), 
'तस्मादेवंविदरिष्यन्नाचामेदशित्वा चाचामेदेत्तमेव तदनमनग्नं 
कुरुते" ( इसलिये एेसा जानने वाला भोजन के पूवं श्रौर भोजन 
के अरन्त मे आचमन करता है; वह्‌ प्राण को नग्न नहीं खछोडता 
यानी भ्राच्छादित करता है) एेसा कहते हँ । अरब यहां पर 


ग्र ३षपा० ३सू० £ [ २८१ 


° 
7 7, 7 1 1 


ग्राचमन तथा प्राण का श्रनग्न का श्रनाच्छादित नहीं चखोडना 
एेसी भावना करना, एेसी दो वातं दिखाई देती दै, तब यहां 
दोनों वा विवान है श्रथवा केवल अआ्रआाचमन का विघान टै स्रथवा 
केवल प्राणा को श्रनग्न रखने की भावना करने का विधानहै 
इसका विचार किया जातादहै। 

पूर्वपक्ष - दोनों का विघानदहै, एेसा ही प्रतीत होता है; 
क्योकि दोनों का यर्हां पर ( स्पघ्रु) विधान हैतथा दोनोंही 
यहां पर श्रपूर्वं ( नवीन ) होने से इनका विधान भ्रावश्यक है । 
प्रथवा, केवल श्राचमन ही का विधान दहै, क्योकि उस श्रुतिमें 
एसा जानने वाला भोजन के पहिले भ्रौर पञ्चात्‌ भ्राचमन करे, 
एेसा प्पष्र॒ विचि कहा हृश्रा है । उस विधि की प्रशंसा के निमित्त 
ही प्राणको श्रनग्न न रखनेको बात कहीदै। 

समाधान- यहां पर भ्राचमन का विधि कहा हुभ्रा हो यह 
सम्भव नहीं, वयोंकि अ्रन्यत्र कटे हए इस विधि का यहां पर 
केवल निर्दश मात्र टै। यह्‌ श्राचमन जो शुद्धि के निमित्त विधि 
रूप से स्मृति में प्रसिद्ध टै वह सवको करना भ्रावस्यक हीदहै। 
यदि कहो कि यह श्रुति ही उस स्मृति की भ्रादि प्रमाणदहैतो 
यह्‌ टीक नहीं, क्योकि दोनों का विषय भिन्द । स्मृति का 
विषय सामान्य है यानी वहु सव पुरुषों के शुद्धि के निमित्त 
ग्राचमन का विवान करती है, परन्तु यह श्रुति प्राण विद्याके 
प्रकरण मे श्राई हुई है, इसलिये वहु उसमें यदि भ्राचमन विधि 
का कथन होतो वहु प्राणोंके विषय ही होना चाहिये । किसी 
एक विषय की श्रुति भिन्न विषय के स्मृति वचन के लिये शूल 
प्रमा नहीं हो सकती, भ्रौर यह श्रुत्ति प्राण विधि के सम्बन्ध 
मे कोई नवीन भ्राचमन विधि का उपदेशा करती हैपेसा नहीं 
कट्‌ सकते; क्योकि पहले के ( भ्र्थात्‌ स्मृति प्रतिपादित ) भत्येक 
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पुरुष के लिये कहे हुए श्राचमन सेहौी यहां श्रभिप्रायदहै रेता 
स्पष्ट विदित होता है। इसलिये इस श्रुति में दोनों बातों का 
विधान नहीं हो सकता । दोनों वात्तों का विधान मने तो एक 
श्रुति के दो उदेश्य होने का दोष प्रात्र होगा । इसलिये पहले ही 
से भोजन के पहले श्रौर पश्चात्‌ दोनों समय श्राचमन करने की 
जो विधि सको करना श्रावर्यक है ( एेसा स्मृत्तियों में वताया 
गया हे ) उसी का यहां पुन! निदेश करके “एतमेव तदनमनग्नं 
कुःवन्तो मन्यन्ते' | ब्र° &(१।१४ ] ( रौर इस प्रकार उसको वे 
ग्राच्छादित करते है, एे्ा वे सममतेहं) इस वाक्यसे 
श्राचमनोय जलसे प्राणा को ्राच्छादित करे, पेता यहां प्राण 
विद्या के सम्बन्व मे एक नवीन संकल्प ( भावना ) कहा गया 
है । श्रौर यह प्राणको श्राच्छादित करने की वात कही वह्‌ 
म्राचमन को स्तुत्तिके लिये, यह कहना भी युक्त नहींहै 
क्योंकि यहां म्राचमन विवि का कथन ( मुख्य) नहीं है' यहां 
परतो केवल प्राण को श्राच्छादित करने की भावनाहीका 
विधान है एेसा प्रतीत होता है। एेसाहोने स एक ही ्राचमन 
के विधान वाक्यकेदोश्रथं या उद्रेश्य होते टै, एक पुरुष की 
शुद्धि म्रोर दुसरा प्राणों का श्राच्छादन करना, क्योंकि दोनों 
भिन्न २ क्रियाणएं हैँ एेसा माना जाता है। पुरुष के युद्धि के लिये 
श्राचमन यह्‌ एक क्रियादहै तथा जलसे प्राण को प्रच्छादन 
करने को कल्पना ( भावना ) करने के लिये कहना यह्‌ एक 
दूसरी ही क्रिया दै, स्रा माननेमें कोई दोष नहींहै।व्सेही 
यदिदं किचादवम्य श्रा कृमिभ्य श्रा कीटपतंगेभ्यस्तत्तेऽन्नम्‌, 
[ ब्रु० ६।१।१४ |] (स्वान तकं कायां कृमि, कोटवा पतंग 
तक काजो कु ग्रन्न टै वह तेरा भ्रन्न है)। इस श्रुति मे 
सर्व श्रन्न का भ्राहार करने का विधान है एेसा कोई नहीं कह 
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सकता, क्योकि न उसके लिये श्चुति का कहीं प्रमाणदटै म्नौरन 
यह्‌ सम्भव भो हे, परन्तु यह सव प्राणही का भ्रन्न है, एेसी 
प्राण भावना का यहां पर विधान क्रिया गया है तथा उसके 
साथ २वह्‌ जल प्राण का वस्त्र एेसा कहकर जल के 
्राचमन का विधान नहीं किया गया परन्तु श्राचमन करनेके 
परसिद्ध जलमें प्राण के परिधान की भावना का विधान टहैएेसा 
टी मानना युक्त दै। इतनादही नहीं “्राचमन्ति, ( श्राचमन 
करते हें) इस प्रकार वतमान काल का निदेश क्रिया हुभ्रा होने 
से यहु वाक्य विधिपर हो नहीं सकता । यदि कहो कि 'मन्यन्ते' 
( समते हं) यह भी क्रिया वैसी ही वर्तमान काल वाचक दहै 
तो यह ठीकदटै। तो भौजव विधि श्रवञ्य ही माननारटैतो 
प्रागा पर वस्त्र को भावना करने का विधि यहां पर कहादह्ुभ्रा 
होनेसे वस्त्र की भावना का नवीन विविदही कहाहृभ्रा दै, 
भ्राचमन का नहीं । श्राचमन का विधि तो पहि्लिहीसे प्राप्न 
दे यह सिद्ध क्ियाहीगयादहै। ( पूर्वपक्षमे) जो कहा थाकि 
श्राचमन के विधि का इसमे स्पघ्र कथन दैतो उसका उत्तर 

हटै करि श्राचमन पहिले हीसे प्राप्न एेसाजो ऊपर प्रति- 
पादन किया टै उप्तसे उसका परिहार होता है। इसीलिये 
श्राचमन का विधि प्रतिपादन करने का उदेश्यनदहोनेसेही 
काण्व शाखा के लोग “एतमेव तदनमनग्नं कुर्वन्तो मन्यन्ते" श्रौर 
इस प्रकार वे प्राया को श्राच्छादित करतें एेसा वे मानते दै) 
इतना कहकर ही रह जाते हैँ श्नागे एेसा जानने वाला श्रादिः 
वाक्य नहीं कहते । इसलिये माध्यंदिनों के पारमे भी श्राचमन 
का श्रनुवाद ( पुनः निर्देश )करते हुए देसा जो जानता है; 
पेसा जो कहा है उससे “८ जल कौ ) प्रकृत प्राण के वस्र रूप 
जो जानता है" इस ज्ञानं का ही विधान यहां परः कियाःहैपेसा 
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जानना चाहिये । कहीं पर भ्राचमन का विधि कहाहै भ्रौर कीं 
पर वस्त्र (कौ भावना) का विधान हैएेसामाने तो वहुभी 
ठीक नहीं है, क्योकि जल (प्राण का) वस्त्र है इत्यादि जो 
प्रकरण की षद्ृत्ति है वह सर्वत्र एक सी है । इसलिये, यहां पर 
(जल को प्राण का ) वस्त्र जानने काही विधान दहै भ्राचमन का 
विधि नहीं है यही न्याय युक्त है । १५८॥ 
१० समानाधिकरण । 
समान एवं चाभेदात्‌ । १९ ॥ 

च श्रौर समाने एक ही शाखा में [ उपास्य वस्तु के | 
अभेदात्‌ एक होने से एवम्‌ इसी प्रकार | विद्याश्नं की एकता] है । 

वाजसनेयी शाखा मे श्रग्नि रहस्य मे दांडिल्य नामक चिद्या 
कही हुई हे । उस विद्या मे स ब्रात्मानमरुपा्ीत मनोमयं प्राण- 
दारीरं भारूपम्‌" ( मनोमय, प्राण रूप शरीर वाला, प्रका 
स्वरूप, एेसे श्रात्मा कौ वहु उपासना करे ) इत्यादि गुणों का 
कथन है 1 उसी शाखा के ब्रहदारण्यक उपनिषत्‌ में कहा है कि 
"मनोमयोऽयं पुरुषो भाः सत्यस्तस्मिन्नन्तहु' दये यदा व्रीहिर्वा यवो 
वास एष सर्वस्येशानः सवस्याधिपत्िः स्वमिदं प्रशास्ति यदिदं 
किच' | बरु° ५।६। १|(जो पुरुष मनोमय है प्रकादा स्वरूप भ्रौर 
सत्य स्वरूप दहै वह्‌ इस हृदय के भीतर ब्रीहि भ्रथवा जौ के 
बराबर भास्तादहै वही सवका शासन करने वाला श्रौर सव 
का ईर है, वही यह्‌ जो कुं है उस पर चासन करता है) । 
यहां पर संशय होतारहै कि क्या यह श्रग्नि रहस्य मेभ्रौर 
बृहदारण्यक में दी.हुई विद्या एक ही है भ्रौर एक विद्या मं कहे 
हए गुणों का दुसरी विद्या में ग्रहण होतादहै भ्रथवा ये दोनों 
भिन्न भिन्न विद्याएं है ्नौर एकमे कहे हृए गुणो का दूस्रीमें 


ग्रहण नहीं होता । 
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पुवपक्ष- यहां पर भिन्न विद्याश्रों काही कथन है श्नौर एक 
विद्याके गुणो का ग्रहण भो दूसरी विद्या में नहीं होता, क्योकि 
एसा करने से पुनरुक्ति का दोष प्राप्न होगा । विभिन्न शाखाग्रं 
मे प्राण संवाद श्रादि के पटने वाले श्रौर जानने वाले भिन्न 
भिन्न होने से पुनरुक्ति के दोष को प्रा्नि नहीं होती एेसा देखकर 
वेह विद्या एक हीं है एसा निचय करते हुए एक स्थान पर कटे 
ट्एे विशेष गुणों का श्रन्य स्थान पर संग्रह कर सक्ते हैँ एेसा 
पहिले प्रतिपादन कर चुके हैँ । परन्तु एकही शाखा में जहां पर 
पठन करने वाले श्रौ र जानने वाले भिन्न नहीं होते दै वहां पर 
पुनरुक्तिं का दोष टल नहीं सकता, इसलिये वहां श्रन्थ स्थानम 
दूर पर कही हुई विचा एक नहीं हो सकती । यहाँ पर एक 
श्रुत्ति वचन विद्या का विधान करतादै भौर दूस्रागुणोका 
विधान करता टै इस प्रकार विभाग वन नहीं सकता । यदि 
पसा होता तो दोनों स्थलों पर पृथक्‌ प्रथक्‌ गुणों का वर्णन 
होता परन्तु दोनो स्थलों पर मनोमयत्व भ्रादि समान ही गुणों 
का वर्णन भ्राता । इसलिये एक स्थान पर कहे हृए गुणों का 
दूसरे स्थान पर संग्रह नहीं होता। 

समाधान-जंसे विभिन्न शाखाघ्नों मेंएक ही विद्याका 
कथन प्रर एक शाल्ला मं कहे हृए गणो का भ्रन्य लाखामें 
ग्रहण होता है वेसे ही एक शाखा में भी मानना चाहिये, 
त्रयोकि दोनों स्थान मे उपास्य एकी है। मनोमयत्व श्रादि 
गुण वाला वहीं ब्रह्य दोनों स्थान पर समान रूप से उपास्य है 
एेसा स्पष्ठ दिखाई देता दै । श्रौर उपास्य वस्तु विद्याकारूप 
दै इशलिये रूप एक होते हुए विद्या भिन्न भिन्न है एसा निङ्चय 
हो नहीं सकता भ्रौर न विद्या एक होते हुए गणो के वर्णनमें भी 
भेद हो सक्ता है। यदि कहो कि पुनरुक्ति दोष प्राप्न होने से 


२८६ | ` नह्य त्र 
विद्या का भेद माना गया है तो कृते है कि वसा नहीं दै; 
क्योकि दोनो श्चतियों में विभिन्न म्रर्थं का प्रतिपादन होता दहै 
णेसा दिखा सकते हँ । एक ही श्रुति वचन विद्या का विधान 
करता हो भ्रोर दूसरा गगोका विधान करताहो यह बात 
ग्रसम्भव नहीं हे। यदि कटो कि सएष सर्वस्येशानः" ( एप 
वहु सवका ईश्वर है) म्रादिजो वातं श्रग्नि रहस्य में नहीं कही 
गर्दर्है, वे ही ब्रहदारण्यक में कटनी चाहिये थीं रौर "मनोमय" 
इत्यादि जो वातं उसमें कहीं है वे नहीं कहनी चाहिये थी, तो 
यह्‌ दोष नहीं टै, क्योकि यही प्रमाण है जिससे श्रन्यदेशमे भी 
वही विद्या कही हुई है एेसा जाना जाता है ।[ ब्रृहृदारण्यक 
<पनिषत्‌ में भ्रग्नि रहस्य के | समानदहो गुणों को कहकर दूर 
पर कहा हृई शांडिल्य विद्या हीं यहां पर कही हृई है; एेसा 
दिखाकर फिर उसमें ईंशानत्व भ्रादि का उपदेश श्र ति देती है। 
श्रन्यथा यह्‌ गुणो का कथन उस विद्या हीके सम्बंधमेदटैषएेसा 
केसे कह सकते हं ? श्र्राप्न गुणो के कथन से सार्थक होने वाले 
वाक्यमे यदि किसी प्राप्न गुण का निदशकियागया होतो 
वहु नित्य काही भ्रनुवाद रूप है, एेसा उसका समर्थन हो सकता 
है । इसलिये उक्र निद से दोनों स्थान पर एकहीवषिद्याका 
कथनरदै पषा जो जाना जाता रै, उसको छोड नहीं सकते । 
इसलिये यहां पर एक शाखामे भी विद्याएकही टै श्रौर एक 
के गुणों का म्रन्यत्र संग्रह होता है यह सिद्ध हुश्रा॥ १६ ॥ 
११ संबंघाधिकरण । सू २८-२२ 
संबधादेवमन्यत्रापि ॥ २०॥। 
संबंधात्‌ [एक ही विद्या से ] सम्बन्ध होने से अन्यत्र 
म्नन्य स्थानों.पर अपिभी [गुणों का | एवम्‌ वसा ही ( संग्रह 
होना चाहिये ) 
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बरहुदारण्यक उपनिषत्‌ मे (सत्यं ब्रह्य" [ व° ५।५।१] 
सत्यत्रह्म टे एेसा उपक्रम करके "तद्यत्तत्सत्यमसौ स भ्रादित्यौ 
य एष एतस्मिन्मण्डले पुरुषो यस्चायं दक्षिरोऽक्नन्पुरुषः' [ व° 
५।५।२] ( वहजो सत्यटै वही यहु सूर्यं है, जो इस मंडल 
मे परुष है म्नौर जो यह दाहिने श्रांख में पुरुष है ) इस वाक्य से 
उसी सत्य खूप ब्रह्य के भ्राधिदविक श्नौर श्राध्यात्मिक स्थान 
विशेष का उपदेश करके व्याहूतियां उसका शरीर है एेसी 
कल्पना करके उनके दो उपनिषत्‌ यानी गुप्त नाम दिये गये है। 
“ग्रहः' यह्‌ उसका श्राधिदविक उपनिषत्‌ है । श्रौर श्रहम्‌' यह्‌ 
उसक्रा ग्राव्यात्मिक उपनिषत्‌ है यहा पर संशय होतादै कि 
क्या ये दोनों उपनिषत्‌ दोनो स्थानों के लिये है, एसा समभना 
चाहिये श्रथवा एक श्राधिदैविक स्थान के सम्बन्व मे है श्रौर 
दसरा श्राध्यात्मिक स्थान के सम्बन्धमें है एसा सममना चाहिय 
इस श्रवस्था में प्रकृत सूत्र से सूत्रकार पूवपक्ष करते हैँ। जसे 
ांडिल्य विद्या पृथक्‌ पृथक्‌ स्थानों पर कही हुई होने पर भो 
उसमं एक स्थान पर कहे हृषु गुणों का दूसरे स्थान पर संग्रह 
होतादै, वेसे ही श्रन्य स्थान पर भी उसी प्रकार के विषयमे 
गुणों का संग्रह होना चाहिये, क्योकि उनकाएक ही विद्या के 
साथ संवंचव है । श्राविदविक श्रौर भ्राध्यास्मिकपेसेदो रूपोसे 
एक ही सत्य विद्या का कथन किया गया है, क्योकि दोनों स्थान 
पर उपक्रम एक साही है श्रौर दोनों परस्पर संबधसे कथनकी 
गई । इसलिये एक ही विद्या मे कहा हृग्रा ध्म उसो विद्या मे 
क्यों न ग्रहण किया जाय ? श्राचार्य संबधी कहे हुए भ्रनुगमन 
ग्रा।द श्राचार, वह्‌ म्राममे जाय म्रथवा:श्ररण्य मे, समानी 
रहते है; इसी प्रकार. दोनो उपनिषदों का ( यानी गप्र नामों 
की.) दोनों स्थान पर प्राप्न होती है॥*२० ॥' 
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इसका निराकरण करते है कि- 
्‌ न वा विहोबात्‌ | २१॥ 
विशेषात्‌ [ स्थान के ] भेद से ( दोनों उपनिषत्‌ (गप्र 
नाम ) दोनों स्थान पर) नवा प्राप्न नहीं होते) 


` दोनों उपनिषत्‌ ( गुप नाम ) दोनों स्थान पर प्राप्न नहीं 
होते क्योकि दोनों के. स्थान. विभिन्न हैँ भ्र्थात्‌ दोनों का उपा- 
सना के विशेष स्थानोंसे संबंध है । स्थान विशेष से किस प्रकार 
संबंध है वह दिखाते हँ “य एष एतस्मिन्मण्डले पुरुषः [ ब्रु 
५।५।३| (जो यह्‌ इस श्रादित्य मण्डल में पुरुषै) इस 
प्रकार श्राधिदेविक पुरुष के प्रकरणा में उसकां उपनिषत्‌ ग्रहः" 
दै एेसा श्ति कहती है । योऽयं दक्षिखेऽश्षन्पुरुषः' [ ब्रु° ५।५।४| 
( यह जो दाहिने नेत्र मे पुरुषै) इस प्रकार श्राध्यात्मिक 
पुरुष के प्रकरण मे उसका उपनिषत्‌ ग्रहम्‌ है एेसा श्रुति 
कृहाती है । समीपवर्ती वस्तु का बोध कराने वाला "तस्य 
( उसका ) यह सर्वनाम है, इसलिये विरि स्थानों के सम्बन्ध 
से हीये विभिन्न उपनिषत्‌ कहे गये है, फिर दोनों की दोनों 
स्थान पर प्रात्नि किस प्रकार होगी ? यदि कहो कि श््राध्या- 
त्मिक भ्रौर भ्राधिदेविक पुरुष एक ही है, क्योकि एक ही सत्य 
खूप ब्रह्म के ये दो स्थान हैँ एेसा प्रतिपादन किया गयादहै, तो 
यह ठीक दहीरहै। एकही ब्रह्य की त्रवस्था विशेष का ग्रहण 
करके उसके लिये विशिष्ठ उपनिषत्‌ का उपदेश किया हृभ्रा होने 
से वह उपनिषत उसी का हो सकता है.। ( पूर्वपक्षमे दिया हश्रा 
भ्राचायं का) दृष्टान्त भी भरनुक्रुल ही है; जसे, आ्राचार्यं का स्वरूप ` 
यद्यपि नहीं बदलता तो भी श्राचार्य बेठे हों तव जो उनका भ्रनु- 
वर्तन कहा है वह ही वे खड़े हों तब.प्राप्र नहीं होता  श्रौर जो 
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उनके खड़े होने पर प्राप्न होता है वही उनके वठने पर प्राप्न नहीं 
होता । परन्तु भ्राचार्य ्राममें हों भ्रथवाश्ररण्यमे हों तो भी उनके 
स्वरूप मे मेद नहीं होता, इसलिये उससे संवंध रखने वाले धर्मं 
मे उनके ग्राममें रहने से श्रथवा अ्ररण्यमें रहने से कोई भेदं 
नहीं होता, इसलिये दोनों स्थान पर समान हीं ध्म प्रप्र होते 
हं । इसलिये पूर्वपक्षमें दिया हुश्रा दृणाति ठीक नहीं है । भ्र्थात्‌ 
इन दोनों उपनिषदों की दोनों स्थान पर प्राप्रि नहीं होती ।२१॥ 


दशेयति च ।! २२॥ 
च ्रौर्‌ दर्शयति { यही वात श्रुति | कहती है । 


इसी प्रकार ये घमं दोनों स्थान परप्राप्ननहीं होते इस विषय 
मे श्रुति में लिग ( यानी हेतु, कारण ) मिलता दहै-^तस्यतस्य 
तदेव रूपं यदमृष्य रूपं यावमुष्य गेष्णौ तो गेष्णो यन्नाम तन्नाम 
[ दां ।७।५ ] (एेसे ) उसका जोरूप वही इसका रूप दहे, 
जो उसके जोड़ वही इसके जोड, जो नाम वही नाम है) । इसका 
यह लिग है यह कंसे जाना जाय ? चक्षु रौर सूर्य के भिन्न भिन्न 
स्थानों के कारण वहां रहे हृए भिन्न धर्मो का परस्पर एक एक 
मे संग्रह नहीं होता, एेसा देखकर श्रति ने यहां पर सूय मंडलगत 
पुरुष के रूप ॒श्रादि धर्मो का तस्यतस्य तदेव रूपम्‌, [ छां 
१।७।५ ] (एषे इसका यह रूपै) इस प्रकार के भ्रतिदेदा 
(एक के धर्मोका दूसरे में ग्रहण करने के लिये प्रादेश ) द्वारा 
चक्षुगत पुरुष मे संग्रह किया है। इसलिये यही निर्णय होता 
है कि ये दोनों उपनिषत्‌ विभिन्न स्थान के लिये ही प्राप्त होते 
दै ॥ २२॥ 

१६ 
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१२ संभृत्यधिकरण । 
संभृतिद्यव्याप्त्यपि चातः ।। २२॥ 

च ग्रौर अतः इसलिये संभ्रुतिद्‌ व्याप्ती धारण करना तथा 
स्वर्गको व्यप्र करना [ इन विभरुततियोंका | अपिभी [ संग्रह्‌ 
नहीं होता ]। 

राणायन शाख वालों के खिल ग्रंथ में (जिसमें विधि निषेध 
का कथन नहीं होता उस म्र॑थको खिल कहते दै ) ब्रह्यज्येष्र 
वीर्या संभृतानि ब्रह्माग्रे ज्येष्ठं दिवमाततान" ( ब्रह्म महान्‌ वीर्यं 
यानी साम्यं धारण करता है, प्रथम वह्‌ व्रह्म स्वग मे व्याप्न 
था ) इस वाक्य मे वीर्यं धारण करना तथा स्वर्गको व्याप्र 
करना श्रादि ब्रह्म की विभरूत्तियां कही हैँ । उन्हीं के उपनिषत्‌ में 
शांडित्थ विद्या भ्रादिः ब्रह्म विद्याश्नों का वर्णनरै। अरव उन 
बरह्म विद्याश्रों मे ब्रह्य की इन विभ्रूतियों का संग्रह होना 

चाहिये श्रथवा नहीं एसा विचार करते हुए उन विभूतियों 
का ब्रह्य से संतब्रव होने से उनका ब्रह्मं विद्याम संग्रह होना 
चाहिये एेसा कोई कहे तो उसका उत्तर सूत्रकार देते हँ कि- 
 (संभृत्तिव्याप्रीः धारण करना श्रौर स्वर्गमे व्याप्त होना भ्रादि 
विभरूतियों का शांडिल्य विद्याम संग्रह नहीं होता, भ्रतएव' 
इसीलिये यानी विभिन्न स्थानों के साथनब्रह्यकासंबध हानिसे 
` "एष म श्रात्माऽन्तहुदये" [ छां० ३।१४।३ |] (यह मेरा भ्रात्मा 
हृदय के भीतर है ) इस वाक्यम शांडिल्य विद्या में हृदय ब्रह्य 
कास्थानहै एेसाकहादहै।.वसेही दहर विद्या मे भी दहरं 
पुण्डरीकं वेदम दह रोऽस्मिन्नन्तराकाशः' [ दछां° ८।१।१ | ( जो 
यह्‌ छोटे कमल रूप धर हैँ, इसमे जो सूक्ष्म -श्राकाश्‌ हे). इस 
वाक्य से यही कहा है । य एषोऽभणि पुश्षो हर्यते" | छां 
४।६५।१ ] ( वह्‌ जो चक्षु मे पूरुष दीखता है ) इस वाक्य से 
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उपकोसल विद्या मेतब्रह्य का चक्ष स्थान कहा है! इस प्रकार 
इन विद्याश्रो मे स्थान स्थान पर ब्रह्यका श्रोव्यात्मिक स्थान 
कहा है. यह तो प्रतीत होता है; परन्तु संभरति (धारण करना) 
ग्रोर च्‌ व्याप्ति ( स्वगको व्याप्न होना) ये विभरुतियों तो भ्राचि- 
दविक टँ इसलिये उन विद्याश्नों मे इनकी प्राप्नि किस प्रकार 
हो सकेगी ? यदि कहो कि इन विद्याश्नों में भी श्राधिदविक 
विभूत्तियो का वर्णन दहै, जसे, ज्यायान्दिवो ज्यायानेभ्यो 
लोकेभ्यः" [ छां ° ३।१४।३ | ( वह्‌ स्वग से भी वड़ादहै, इन सव 
लोकों से भी वड़ा है), "एष उ एव भामनीरेष हि सर्वेषु लोकेषु 
माति" [ दयां° ४।१५।४ | ( यही प्रकाशमय है, यही सत लोकों 
मे प्रकादाता ह); "यावान्वा भ्रयमाकारास्तावानेषोऽन्तहू दय 
ग्राक्रादा उभे श्रार्मिन्यावापृथिवी श्रन्तरेव समाहिते" [ छां° 
८।१।३ |] ( जितना यह भ्राकाड्च है उतना ही हृदय के भोतर 
प्राकर है, इसी के भीतर स्वर्ग श्रौर पृथिवी दोनों रहे हुए है) 
इत्यादि तथा ग्रन्य 'षोडदाकलाः श्रादि भी ब्रह्म विद्याएं है, 
जिनमें ब्रह्य के विशेष स्थानका कोई निर्देश नहीं है, तो यह 
कहना ठीक ही टै । तथापि वारण करना श्रौर स्वगेमे व्याप्र 
रहना आदि विभरुत्तियों का प्रहणन करने के लिये कारणदहै। 
दूर दूर स्थानोंमें कटी हुई होने पर भी समान गणोंके निर्देश 
स एक रूपसे अतीत होने वाली समान व्रिदयाश्रोमें दुर दूर कहे 
हए गणो का संग्रह होना यह युक्तही है। परन्तु संभरति 

( धारण करना ) श्रादि विश्रुति तथा शांडिल्य विद्या भ्रादिमें 
कहे हुए मनोमयत्व भ्रादि गुण ये परस्पर विजातीय स्वरूप वाले 
होने से न्य स्थान पर उनका निदंश होने से उससे वहाँ पर 
उन ही.विद्याश्रों का कथन है-एेसा निस्चित नहीं होता। इस 
विद्ाकाब्रह्मसे संबंध होनेसे हीः इतर स्थानं पर कही हुई 
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विद्या ही यहां पर कही गई हो, एेसा नहीं कह सकते, क्योंकि 
विभिन्न विद्याघ्नों काभीब्रह्यके साथ संवंध हो सकता है । ब्रह्य 

एक होते हए भी उनकी भ्रनेक विभ्रूुतियां होने से उसकी ्रनेक 
प्रकार से उपासना को जा सक्ती है यहु वस्तु स्थिति है । जसे, 
परोवरीयस्त्व' ( बडे से बड़ा होना) श्रादि गुणों से उसकी 
विभिन्न रूप से उपासना कही हर्द, वसे ही यहां पर ्रनेक 
उपासनाएं कही हई दहै । इसलिये वीर्यं धारण करना श्रादि 
विभ्रूतियो का चाण्डिल्य विद्या श्रादिमें संग्रह नहीं होता पसा 
सिद्ध हभ्रा ॥ २३॥ 

१३ पुरुषविद्याधिकरण । 
पुरुषविद्यायामिव चेतरेषामनाम्नानात्‌ ॥ २४ ॥ 


च भ्रौर पुरुष विद्यायाम्‌ [ जसा] पुरुष विद्या में 

[ कहा है ] इव वेसा इतरेषाम्‌ इतर विदानो के लिये न नहीं 
आम्नातम्‌ कहा ह्श्रा होने से [ उसके गणो का संग्रह मन्यत्र 

नहीं होता ]। 

तांडी श्रौर पेगी शाखा वालों के रहस्य ब्राह्मण ग्रन्थमें 
पुरुष विद्या कही हई है । उसमे पुरुष यज्ञ दै एेसी कल्पना को 
गई है। उस पुरुष को श्रायु तोन विभागोंमे वाँटकर उनको 
सवन रूप से माना तथा भूख श्रादि कोदीक्षा श्रादिभावसे 
माना है एंव प्रार्थना मन्त्र भ्रादि अरन्य धर्मभी वहां (क्सीने 
क्रिसी भाव से) माने दै। तत्तिरीय शाखाके लोग भी एक 
पुरुष यज्ञ॒ की कल्पना ' तस्यवं विदुषो यज्ञस्यात्मा यजमान 
श्वद्धापत्नी' [ त° भ्रा ६०।६४ | ( उस एसे जानने वाले के 
यज्ञ का भ्रात्मा यजमान है, श्रद्धा पत्नीहै ) इक्र भ्रनुवाक्‌ से 
करते हैँ । यहां पर शक्रा होतीदै कि क्या जो धर्मं ्रन्यत्र कहे 
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हैं वे तंत्तिरीयक हए में भी ग्रहण करने चाहिये श्रथवा नहीं ग्रहण 
करने चाहिये । दोनों स्थान पर पुरुष यज्ञ ही का वर्णन होने से 
यदि कोई कहे कि वहां धर्मो का संग्रह करना चाहिय, तो हम 
कहते ह नहीं करना चाहिये, क्योंकि, पुरुष यज्ञ ही तंत्तिरीय में 
कहा हृश्रा है एेसा नहीं दिखाई देता 1 यही भ्राचार्यं इस 
"पुरुषविद्ायाम्‌ःः भ्रादि सूत्र से कहते दे । 


तांडी या पगी लाखा वाले लोगों के किसी ग्रन्थ में पुरुष 
विद्या का जो कथन दहै वह्‌ तत्तिरीय शाखा वालों के ग्रन्थ में 
हीं मिलता । उनकी यज्ञ को कल्पना यजमान, पत्नी, वेद, 
वेदी कुड, यूय (यज्ञ का स्तम्भ), भ्राज्य ( घृत ) पशुः ऋत्विज 
प्रादिकी भावनासे युक्त होने से इतरत्र कही हुई कल्पना से 
विलक्षण है । तथा उनकी सवन की कत्पना भी भ्रौरोंसे 
विलक्षण है जेषे, "यप्प्रातर्मव्यंदिनं सायं च तानि" [ नारा 
८० |(जो प्रातःकाल, मध्यान्ह्‌ म्रौरसायंकालदहैवे ही सवन 
है ) । यद्यपि मरणमे अ्रवभृय को कल्पना करना भ्रादि कुछ 
वातो का दोनों म साम्य दै, परन्तु वह बहुत थोडा होने से तथा 
ग्रधिकतर दोनों मे विलक्षणता ही दिखाई देने से वह्‌ भ्रत्पसी 
साम्यता उनको एकता सिद्ध नहीं कर सकती । भ्रव तक्तिरीयक 
मे पुरुष यज्ञ है एेसा नहीं कहा । “विदूषो यज्ञस्य" ( एसे जानने 
वाले के यज्ञ का) इस वाक्यम दोनोंषष्री के पद है उनका 
समान श्रधिकरण नहींदहै ब्र्थात्‌ “जो जानने वाला ( पुरुष ) 
यज्ञ है उक्षकाः एेपरा उस वाक्यका भ्रथं नहीं दै, क्योकि मुख्य 
रूप से पुरुष यज्ञ नहीं हो सकता, भ्र्थात्‌ ये दोनों षष्टियां भिन्न 
ग्रधिकरण वाली ( यानी भिन्न वस्तु बोधक ) है जिससे इस 
वाक्य का भ्र्थं इस प्रकार होता है- 
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जानने वाले का जो यज्ञ है उसका" क्योकि पुर्ष का यज्ञस 
खुख्य सम्बध होता दै भ्रौर वने वहां तक मख्य म्रर्थहीका 
प्राश्य लेना चाह्धिये, गौण श्र्थं न लेना चाहिये। श्नात्मा 
यजमान हे" एसा जव श्र ति कहती है तव इससे पुरुष यजमान ह 
एेसा कहकर पुरुष श्रौर यज्ञ इनका भ्रधिकरणा भिन्न है ( यानी 
दोनों भिन्न पदार्थं हँ) एेसा दिखाती हई पुरुष का यज्ञ से 
सम्बध है एेसा दिखातो टै । तथा ततम्येव विदुषः ( एेसा जानने 
वाले को ) इस वाक्यमेश्रतिने केवल सिद्ध वस्तुका ्रनुवाद 
क्रियाहो तो उसी भ्नुतिमेंभ्रागे पुरुष यज्ञै श्रौरश्रात्मा श्रादि 
यजमान भ्रादिदहै एसी कल्पना की है । इसलिये एेसा मानने से 
वाक्य भेद (एकही वाक्यके दोभ्रर्थ होना) कादोपप्राप्र 
होगा । इसलिये संन्यास के साथ भ्राम विद्या का पिल उपदेश 
करके पश्चात्‌ ^तस्येवं विदुषः" (उस एेसे जानने वाले के) 
इत्यादि प्रकरण भ्रारंभ किया गयाहैएेसा देखकर हम यही 
निश्चय करते ह कि यहु वचन पूर्व के उपदेशक मंगभूत दहै, 
स्वतंत्र नहीं है । इसोलिये ब्रह्मणो महिमानमाप्नोति" [ नारा० 
८० | ( उसको ब्रह्य की महिमा प्राप्रहोती दहै) इस प्रकार दोनों 
वाक्योंका एक हौ फल कहा हुश्रा है एसा हमको दिखाई देता 
है 1 परन्तु भ्रन्यत्र जो पुरुष विद्या कही हई है वह किसी के 
अंगभूत नहीं टै; क्थोकि “षोडशं वर्षशतं जीवति य एवं वेदः 
[ चछ ३।१६।७ ] ( जो एेमा जानता है वहु एक सौ सोलह 
वर्षं जीता है) इस प्रकार उस पुरुष विद्या का भ्रायुब्द्धिका 
स्वतंत्र फल बताया गया है । इसलिये, भ्रन्य चाखाभ्रो में कटे 
इए प्रार्थना, मंत्र श्रादि जो परुष विद्या के धमं ह उनकी 
तेत्तिरीयक में प्राप्ति नदीं होती यह सिद्ध हुभ्रा ॥ २४ ॥ 
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१ वेवाद्यधिकरर । 
वेधाद्यथमेदात्‌ ॥ २५ ॥ 


वेधाद्यर्थं भेदात्‌ वेव श्रादिके मंत्रोंकाभ्र्थं भिन्न होनेसे 
[ मंत्र म्रादिका विद्या में संग्रह नहीं होता ]। 


प्राथर्वशिकों के उपनिषत के श्रारंभमें यह मंत्र होता है 
सर्वं प्रविध्य हृदयं प्रविध्य घमनीः प्रवृज्य शिरोऽभिप्रबृज्य त्रिधा 
विपृक्तः' (शत्रृश्रों का सर्वं शरीर विद्ध कर यानी वीघडालः 
हदय विद्धकर नसं तोड़ देसिर फोड़दे इस प्रकार उनका दारीर 
तीन प्रकार से छिन्न भिन्न करदे) इत्यादि, तांडो शाखा वालों 
के उपनिषत्‌ के म्रारंभमेंमंत्रहैकि देव सवितः प्रसुव यज्ञम्‌ 
(हे सूर्यं भगवान्‌ यज्ञ उप्नन्न कर यानी मुभसे यज्ञ करा) 
इत्यादि, शास्यायनियों के उपनिषदों के भ्रारंभमें यह संत्रहै- 
दवेताश्चो हरितनीलोऽसि' (तेरा श्वेत घोडा है, तू इन्द्रनील 
मणि के सदश नीला है ) इत्यादि, कठ श्रौर तेत्तिरीय शाखा के 
उपनिषत्‌ के प्रारंभ में मंत्र है--शं नोमित्रःशं वरुणः" ( सूर्यं 
हमारा कल्याण करे, वरुण हमारा कल्याण करे ) इत्यादि, 
वाजसनेयी शाखा के उपनिषत्‌ के श्रारंभ में प्रवर्ग कम स्वंधी 
जाहयण मे कहा हृभ्रा है- देवा हु व सत्रं निषेदुः" ( देव गण सत्न 
करने वठे ) इत्यादि, कौषीतकी शालामे भो श्रग्तिष्ठोम ब्राह्मण 
मे दिया हमरा है--न्रह्य वा श्रग्निष्ठोमो ब्रह्य व तदहर््रह्यणेव ते 
ब्रह्मोपयन्ति तेऽमृतत्वमाप्नृवन्ति य एतदहुरूपयन्ति" ( म्रम्निष्ठोम 
ही वास्तर्वेमे ब्रह्य है, जिप्त दिन यहु यज्ञ किथा जाय वहु दिन 
मीब्रह्महीदै, ब्रह्यहोसेवेतब्रह्यको प्राप्त होते हैं, जो इस दिन 
यह्‌ कर्म करते हैँ वे भ्रमृतत्व को प्रप्त होते ह ) इत्यादि । 
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भ्रव यहां पर ऊपर दिये हृए सर्वं प्रविध्य" श्रादि सव मंत्र 
तथाप्रव्र्ग्यं श्रादि कर्म इनका विद्या में संग्रह होता है ्रथवा नहीं 
होता इसका विचार किया जातादहै। 
पुवपक्ष-यही प्रतीत होता है कि इनका विदयाश्रों मे संग्रह 
होता दै; क्योकि मख्य रूप से जिनमें विद्याही का प्रतिपादन है 
एसे उपनिषत्‌ ग्रन्थो के समीप इनका पाठटै। यदि कटो कि 
विद्या प्राप्न करने के लिये इनका विधान कहीं भी नहीं मिलता 
तो वह्‌ ठीक है । यदि इसके लिये कोई विधाननमिले तो भमी 
हम ये उनके संनिहित हे इसीसे इनको विद्या प्राप्रि के लिये उप- 
योगी समते है । संनिधि के कारण हीजव हम इनकी उपयो- 
गिता देखते हँ तव केवल इनका विधान नहीं किया इसलिये 
इनको छोड नहीं सकते । यदि कटो कि इन मन्त्रों मे तरिद्या प्राप्न 
कराने की कुद राक्तिटैएेसा भी नहीं दिखाई देता, तथा प्रवर्ग्य 
भ्रादि कर्म जव श्रन्य कर्म केलिये ही विश्लेष रूपसे कहे हैँ, तव 
उनका विद्या के साथ सम्वन्य किस प्रकार लगा सकते है, तो 
कहते हं यह दोष नहीं प्राप्न होता । इनमे प्रथम हृदय श्रादिका 
कथन होने से इन मन्वोंका विद्या प्राप्न कराने मे भी कुः 
साम्यं हो सकता है एेसा मान सकते ह; क्योकि हृदय श्रादि का 
ही प्रायः उपासना के स्थान ल्प से उपदेश किया होता दहै। 
इसलिये इससे हृदयं प्रविध्य" ( हृदय विदारण करके ) इत्यादि 
मन्त्रो का उपासना का ग्रगभूतत्व सिद्ध होता है । “भूः प्रपद्य ऽमु- 
नामुनामना' [ दछां० ३! १५।३ ] ( इसके साथ, इसके साथ, 
इसके साथ मँ भूलोक्र को प्राप्न होता ह) इत्यादि इन मन्तो का 
विनियोग उपासना में भी किया हुश्रा दिखाई देता है । वसे ही, 
जंसे बरहुस्पति सव का ( सव-गज्ञ ) स्वतन्त्र विनियोग होते इए 
भी उसका वाजपेय यज्ञ में भी विनियोग दिया हु्रा है। केसे ही, 
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प्रवर्ग्यं रादि कर्मो का श्रन्यत्र विनियोग होते हृए भी उनका 
विद्या मे विनियोग होने में कोई श्रापत्ति नहीं दिखाई देती । 
समावान--इनका संग्रह विद्याम नहीं हो सकता; क्योकि 
इनके वेध श्रादि के मन्त्ोंका अर्थं भिन्न दै। “हदयं प्रविध्य" 
( हृदय को विद्ध करके ) इत्यादि प्रकार के मन्त्रों में हृदय को 
विद्ध करन। म्रादि जो वातं कही टै उनका उपनिषदों मे कहौ 
हृदं विदयाभ्रों के साथ कुं भी सम्बन्ध नहींदहैग्रौरन वे उनके 
साथ उपयोगो भी हो सकती है । यदि कहो कि हृदय को उपा- 
सना मं उवयोग होनेसे तद्वारा उनका उपासना से सम्बन्ध 
टोता टै एेसा कह दिया है, तो, वह्‌ ठीक नहीं । केवल हृदय ही 
कां वहां निदेश होता तो उसका एेसा उपयोग कदाचित्‌ मान भी 
लेते, परन्तु केवल हृदय ही उसमंत्रका श्रथं नहीं है। “हृदयं 
प्रविध्य वमनीः प्रब्रज्य' (हृदय को विद्ध कर, नसं तोडदे) 
इत्यादि सव मत्रकाजोगभ्र्थदहैउस सव क। विद्या के साथ 
सम्बन्ध नहीं बनता; क्योकि सर्वं प्रविध्य" ( सवको नघ कर) 
इस मंत्र का अ्रमिचारक के साथ सम्बन्ध होने से यह्‌ मन्त्र मभि- 
चारिक विषयकादै ( दूसरे के नाश के निमित्तकमं को भ्रभि- 
चार कर्म कहते दँ) । तथा 'देव सवितः प्रसुव यज्ञम्‌" (हे सूर्यं 
भगवान यन्न निर्माण करो ) इत्यादिका यज्ञ को उत्पत्ति यह्‌ 
लक्षणं होने से इसका यज्ञ कमं के साथ सम्बन्धदटै। श्रव किस 
विशेष कर्म के साथ इसका संबंध है यह श्रन्य प्रमाणोसे 
निरिचत करना चाहिये इसी प्रकार श्रन्य मन्त्रों के विषय मेभी 
( उनका क्रिस विशेष का किस विषय के साथ सेवंधघ है यह्‌), 
कुछ मन्त्रों का लिग से, कु मन्त्रों का श्र॒ति प्रमाण से श्रौर 
कूद मन्त्रों का श्रन्य प्रमारो से निश्चय किया जा सकता है म्रौर 
इसीलिये भ्रन्य भ्र्थं मे नियुक्त किये हुए मन्त्र उपनिषत्‌ मे कहे 
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हए होने से केवल संनिधि मात्रसेवे विद्याकै प्रंशरूप है यह्‌ 
सिद्ध नहीं होता । संनिधि का प्रमाण दुर्बल दै यह श्रुति" 
इत्यादि सूत्र से पूर्वं मीमांसा शास््रमेटही कहुचुके टँ । वहु सूत्र 
इस प्रकार टै-श्रुतिलिग वाक्यप्रकरणस्थानसमाख्यानां समवाये 
पारदौवल्यमर्थवि प्रकर्षतु" [ ज सू० ३।३। १३] (श्रुति 
यानी श्रुति करा स्पष्ट वचन, लिग यानी वेद सामथ्यं, वाक्य 
प्र्थात्‌ प्रधान वाक्य, प्रकरणा, स्थान, समाख्या यानी श्रन््र्थक 
शब्द, इनके समह मे पूर्वं पूवं से उत्तर उत्तर दुर्वल रै; क्योकि 
उत्तर प्रमाण से निरिचत किया हृश्राप्र्थदूरकादटै )। प्रवर्ग्य 
प्रादि कर्मोका भो भ्रन्यत्र विनियोग होने से उनका विद्याग्नो से 
संवंघ नहीं वन सकता न उनका विद्याश्रों से किसी वात मे साम्य 
है । ब्रहस्पति सव का विनियोग तो वाजपेय प्रकरण में 'वाज- 
पेयेनेष्टवा ब्रहस्पतिसवेनयजेत' ( वाजपेय यज्ञ॒ करके वृहस्पति 
यज्ञ करे ) इस प्रकार स्पण्ररूपसे कहा है । तथा परह्लि एक 
वार कहे हुए भ्रवर्ग्य क्म का जव प्रवल प्रमाण से एक स्थान 
पर विनियोग होता है तव उसका भ्रन्य किसी दुर्बल प्रमाणसे 
श्रौर कहीं विनियोग नहीं ही सकता । यदि प्रमाणो मे श्रन्तर 
नहीं माना जाता तो एसा वन सकता था, परन्तु प्रवल प्रार्‌ 
दुर्बल प्रमाण का अ्रन्तर ग्रहण नहीं होता एेसा नहीं कह सकते; 
क्योकि एक प्रमाण प्रवल होना भ्रौर दूरा दुर्बल होना यही 
उनमें भ्रन्तर है । इसलिये इस प्रकार के मन्त्र भ्रथवा कमं 
केवल संनिधिके कारण दही विद्याके भ्रंश भुत ह एेसा नहीं 
कहना चाहिये । ये दोनों ( विद्या श्रौर मन्ादि ) एक ही श्ररण्य 
मं कहे हृए है इत्यादि धर्म का साम्य होने ही से इनका संनिधि 


मे निदेश है यह जानकर संतोष करना चाहिये ॥ २५॥ 
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१५ हान्यधिकर । 
हानौ तूषायनज्ञव्दशेषत्वात्कुलाच्न्दस्तुत्यु- 


पगानवत्तदुक्तस्‌ 1 २६ ॥। 


कशादछछन्दस्तुत्युपगानवत्‌ कुदा, छन्द, स्तुति भ्रौर उपगायन 
के समान उपायन शब्द शेषत्वात्‌ [ त्याग का विधान । ग्रहण 
के विधान का ग्रंगभूत होनेसे हानौ त्यागमेतुभी [ ग्रहण 
प्राप्न ही टै तदुक्तम्‌ [पूर्व मीमांसा में भी| यह वात कही हुई है । 
तांडी शाखा की श्रुति है कि श्रश्च इव रोमाणि विश्रूय पापं 
चंद्र इव राहों खासप्रमुच्य धूत्वा चारी रमङ्ृतं कृतात्मा ब्रह्मलोक- 
ममिसंभवामि [दां ° =।१३।१ } ( जसे श्रश्च श्रपने बाल काडता 
है यानीसाफकरतादहैवेसेर्मँपापको दूर करता ह, मरौर जसे 
चंद्र राहू के मुखसे मक्त होतादै वंसा मँ श्रपने शरीरका त्याग 
करके कृतच्रत्य होता हृं भ्रौर ब्रह्य लोक को नित्य के लिये प्राप्त 
होता ह ). ्राथवरिकों की श्रृति है-तथा विद्धान्नामरूपाद्िसुक्तः 
परात्परं पुरुषमूपेतति दिव्यम्‌” [ मुण्ड० ३।२।८ ] ( तव विद्धान्‌ 
नामखूपोंका व्याग करके परसे पर एसे दिव्य पुरुष को यानी 
परमात्मा को प्राप्र होता है), शाच्ययनीय कहते है, ^तस्य पुत्रा 
दायमुपयन्ति सुहूदः साधूकरत्यां द्विषन्तः पापकृत्याम्‌" ( उसके 
पुत्र उसका धन ग्रहृण करते है, मित्र उनके म्रच्छु कर्मके भागी 
होति हे श्रौर देष करने वाले पापकर्मो कोप्राप्रकरते दै) तथा 
कौषीतकी शाखा के लोगों क भ्रति दहै कि ^तत्सुकृतद्ष्कृते .. 
विधूनुते तस्य प्रिया ज्ञातयः सुकृतमुपयन्त्तयप्रिया दुःकृतम्‌' 
[ कौषी० १।४ | ( उससे उसके भ्रच्छे मरौर बुरे दोनों भरकार के 
कर्म द्ूट जाते टँ उसके जो त्रियजन होते है उनके प्रति उसके 
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सत्कम वा पुण्य चले जाते हैँश्रौरजो भ्रप्रिय होते हैँ उनको 
उसके पाप मिल जाते है) । 

यहां पर कहीं तो पुण्य भ्रौर पापका त्याग होताहैरेसा 
कहा है किसी श्रुति में इनका विभाग करके एकणएकको रात्र 
म्रौर मित्र ग्रहण करते दै एेसा कहा दहै श्रौर कहीं पर तो दोनों 
का कथन हं वहां पर कुं कहना नहीं है; परन्तु जहां षर केवल 
ग्रहण हौ का कर्थनदै व्याग का नहीं, वहां पर श्र्थात्‌ ही व्याग 
कीप्रात्नि होती है । जव क्रिसी के सुकृत दुष्कृतो का श्नौर कोई 
ग्रहण करता दै तब उनका उस पुरुष से त्याग होना श्रावदयक 
है । परतु जहां पर केवल त्यागही कौ श्रुति है ग्रहण का निदश्च 
नहीं है वहां पर ्रहण प्राप्न होता हैया नहीं प्राप्न होता इसका 
विचार करते हैँ 

पूर्वपक्ष- यहां पर प्र्थात्‌ ही ग्रहण नहीं प्राक्त होता क्योकि 
श्रुति मे उसका कथन नहीं है । भ्रन्य शाखा में जो ग्रहणा का 
निदश्च है वह भ्रन्य विद्या से संवंध रखताटै। दूसरे, ज्ञानी 
सुकृत दुष्कृत का त्याग स्वयं करता है श्रौर उसका ग्रहण करते 
हैँ ्रन्य । भ्रव एक के त्याग करने से श्रन्य उसका ग्रहण करेगे ही 
एता कोई इममे म्रावश्यक संबंवघन होनेसे केवलत्याग केहो 
कथन से ग्रहण का श्रनुमान किस प्रकारकर सकते हैं ? इसलिये 
त्याग के कथनसे ग्रह प्राप्न नहीं होता यही भ्रतीत होता दै, 

इसी पूर्वपक्ष का उत्तर "हानौ तु०" इत्यादि प्रकृत सूत्रसे 
देते है- 

श्रुति में केवल त्याग हौ का निदे हो तो भी उससे ग्रहण 
श्रवद्य प्राप्र होता दै; क्योकि व्यागहीकाएक भ्रंडा ग्रहण है, 
क्योकि कोशी तको उपनिषत्‌ मे त्याग की श्रुति के प्रदभरूतदही 
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ग्रहण की श्रुति है । इसलिये भ्नन्य स्थान पर जहां केवल त्याग 
ही श्रुति में नदशा हो वहां पर ग्रहण का श्रनुव्तन होता है । 
ूर्वपक्षमे जो कहा है कि श्रुति मे निदंश न होने से, भ्रन्य विद्या 
मे उसका निदं होने से तथा (त्याग ओ्रौर ग्रहण करने वालों 
मे ) श्रावद्यक भावके श्रमावसे ग्रहण की प्राप्ति नहीं होती, 
उसका ऊन्तर देते है कि यह्‌ निर्णय तव ठीक होता, जब किसी 
ग्रनुष्ठेय कमं संवंधी एक श्रुति में कथन होता रौर उसको अन्य 
स्थानम लगाते; परन्तु यहां पर त्यागभ्रौर ग्रहणकाजो 
निर्देश है वह किसीको कर्तव्यखूपसे नहीं किया गया दहै। 
इनका निर्देश केवल विद्या की स्तुति के निमित्त ही किया गया 
है । भाव यहदटै कि यह विद्या एेसी महान्‌ वेभववाली कि 
इसके सामथ्यं से संसार के कारण भूत पसे सुख दुखोंकी 
निवृत्ति होती ट श्रौर वे इसके मित्र म्रौर द्रोहीको प्राप्त होते 
है । इस स्तुति निमित्त क्यिहुए कथनमे ्रहुण का कहीं पर 
त्यागहीके श्रन्तभ्रूत कथन दहै, श्रौर जहां पर व्याग हीकी 
श्रुति है वहां पर भी विद्या कौ स्तुति भले प्रकारसे हो इसलिये 
ग्रहण की भ्रनुब्ुत्ति लेनी ही चाहिये । 

प्रव एक भ्र्थवाद का प्राधारलेते हुए दूसरा भ्र्थवाद प्रवृत्त 
होता है यह्‌ 'एकविशो वा इतोऽसावादित्यः [ छां २।१०।५ ] 
( इस लोक से यह्‌ श्रादित्य लोक इक्रीसवां है ) इत्यादि श्रुतियों 
मे प्रसिद्ध है । इस स्थान पर श्रादित्य इक्करीसवां लोक दै यह्‌ वात 
'द्राददामासाः पंचतंवस्त्रयदमे लोका भ्रसावादित्य एकविद्ाः' (मास 
वारह है, ऋतु पांच है, ये लोक तीन है भ्रौर भ्रादित्य इक्रौीसवां 
है ) इत्यादिमे श्राये हए ्रागे के भ्रथवाद का ग्रहण कयि बिना 
किस प्रकार कह सकते हैँ ? इसी प्रकार "त्रिष्टुभौ भवसः सेन्द्र 
यत्वाय' ( दो त्रिष्टुम्‌ छन्द इन्द्रिय सहित होने की. कल्पना के 


लिये है ) इत्यादि में भी “इन्द्रिय वे त्रिष्टुप्‌" ( इन्द्रिय ही त्रिष्टुभ्‌ 
छन्द है ) इत्यादि दूसरे प्र्थवाद का ग्रहण करना भ्रावद्यक 
प्रतीत होता दै । भ्रव यहु ग्रहण का निर्दश केवल विद्या की 
स्तुति के निमित्त होने से यहां पर एक के पाप पुण्यक्रा ग्रहण 
दूसरा किस प्रकार कर सकता है एेसा श्रधिकभ्राग्रहु नहीं करना 
चाहिये । "उपायन शब्द शेषत्वात्‌" ( प्रहुण का विधान त्यागके 
प्रंगभूत होने से) इससूत्र के भ्रंश में शब्दः ८ विवान ) चबव्द 
का प्रयोग करके त्यागमें जो ग्रहण की श्रनुचरत्ति है वह विद्या 
की स्तुति के निमित्त ही है एेसा सूत्रकार सूचित करते हैं । यदि 
किसी भ्रंश मं ्रहण का नदश करने से उनका श्रभिप्राय होता 
तो त्याग को श्रुतिमें ( प्रण के विधान की श्रनुव्रृत्तिटै, एेसा 
न कहते हुए ) ग्रहण ही की भ्रनुच्रत्ति होती है एेसा कहते । 
इसलिये, उस विधान के शरश का ग्रहृण करना चाहियेया 
संपूण का, इसका विचार करते हए इस विधान का विद्याकी 
स्तुति में उपसंहार होतादहै यह वात वताने के लिये यह्‌ सूत्र 
कहा है एेषा जानना चाहिये । 

कुशाच्न्दस्तुत्युपगानवत्‌ ( कुश्च, छन्द, स्तुति श्रौर गायन 
इत्यादि के समान) इन सूवरांश मे इसके कुदं उदाहरण दिये 
हृए द । कुशा वानस्पत्यामस्थ तामा पात" (हे कुश, तुम 
वनस्पतियों से उत्मन्न हुए हो, तुम हमारी रक्षा करो) 
दस भाल्लवी शाखा के मंत्रमें कुशा वनस्पतिकेहोते हैएेसा 
समान्य रूप से केथन है, परन्तु शास्यायनीय शाखा के मंत्रमें 
“प्रौदुम्बराःकुशा' (कुश गलर के वृक्षसे होते हैँ ) एेसा विशेष 
कंथन दहै, इसलिये कुश गूलर हो के वृक्ष के लिये जाते हैँ, तथा कहीं 
कहीं देवच्छंद म्नौ भ्रासुरच्छंद इनमें से पहले कौनसा भ्राता है श्रौर 
पीदे कौन भ्राता है इसके लिये नियम नहीं दिया, परन्तु पैगियों 
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के मंत्र से "देवच्छंदांसि पवाणि" ( देवच्छंद पहले श्राते हैँ ) एेसा 
विदित होता दै । खोड स्तोत्र के सम्बन्ध मे कुं शाखाप्नो में 
काल का नियम नहीं कहा, परन्तु समयाध्युषिते सूर्य" ( सूर्य 
उदय के समय में) इस ऋग्वेद कीश्रतिसे उसके कालकां 
निर्णय होता टै। वहत शाखाग्नों मे (ऋत्विजो के) गानेकाः 
सामान्य निर्देश है परन्तु माल्लवीशाखा वाले श्रध्वर्य नहीं गाते 
फेसा विपेष स्प से कथन करते हँ । जिस प्रकार इन कुश भ्रादि 
के उदाहरणोंमेंश्रन्यश्रति में कहे हए विेष नियमों का अरहर 
होता है उसो प्रकार त्यागकी श्रतिमे ( भ्नन्यत्र कहे हुए) 
ग्रहण का म्रन्वय होता दै यही सवका तात्प्यरै। एकश्रतिमें 
कटा हुभ्र। विष यदि म्नन्यश्रतिमे ्रहणन किया जायगातो 
सवत्र ही विकत्य मानना पड़ेगा ्रौर वने वहां तक एसा करना 
टीकर नहीं 1 यदी वात जमिनीयसूत्र म ( इनको द्वादशलक्षणी 
भी कहते दै ) श्रपि तु व।क्यदोषत्वादितरपयु दासः स्याल्रतिषेधे 
विकल्पः स्यात्‌ | पू मी० १०।८।५ | ( वाक्य दोष से श्रन्य 
सवका निदेव होता रै; क्योकिपेसान मनेंतो विकल्पक 
पराभि होगी ) इस सूत्र से कही टै । 

श्रथवा, ज्ञानी पुरूष सुकृत दुष्कृतो का व्िध्रुनन कररता दै, 
त्यागकरता है, एसा प्रत्तिपादन करने वाली [ छां ८।१३।१| श्रुति 
का इस सूत्र से इस प्रकार विचार करना चाहिये-क्या इस त्याग 
की विध्रूनन श्रति का पाप पुण्यके त्यागसे श्रभिप्रायदहै म्रथवा 
इसमे प्रौर कुदं कहा गया है? यहां पर पूवपक्ष इस प्रकार 
करना चाहिये । विश्रूनन दाब्दका श्रथ त्याग नहीं दहै, वातु 
कपनके श्र्थही में प्रसिद्ध । वारु से जव ध्वजाश्रों के सिरे 
हिलते है तव “दोरूयंते व्वजाग्राणि' (च्वाजाश्रों के भ्रग्र भाग 
हिलते हैँ) एेसा कहते दै, भ्र्थात्‌ यहां पर वि्रुनन शब्दं से 
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हिलने ही का निदेश होता दै। भ्रौर सुकृत श्रौर दुष्करतोंके 
विध्रूनन या हिलने का भ्र्थं होगा उनके फलको कुदं कालरोक 
देना । इस पूर्वपक्ष पर इस प्रकार उत्तर देना चाहिये-विधूनन 
शाब्द का प्रथं त्याग ही होना चाहिये, क्योकि वह शब्द ग्रहुर 
श्रृति के म्रंशामें भ्राया हुभ्रादहै। जो सूक्रेत दुष्कृत एक मनुष्य के 
पास रहे हुए हैँ उनका जब तक त्यागन हो, तव तक उनका 
दूसरों से ग्रहण बन नहीं सकता । तद्यपि, एक के सकृत दुष्कृत 
दूसरा ग्रहण करे यह ठीक रीतिसे संभव नहींहै, तो भी जव 
उसका कथन हे, तव उसके अनुसार विधूनन का प्रथं त्यागदही 
होता है यही निर्णय कर सक्ते हँ । श्रव यह ग्रहण विवूनन 
यानी त्याग के संनिध कहीं कहीं पर ही कहा हुश्रादै तो भी, 
कुश, छन्द, स्तुति भ्रौर गायन इन उदाहरणं के समान उसकी 
सर्वत्र ही भ्रावद्यकता होने से श्रन्य सव श्रतियो मे उसका 
(व्यागका) ग्रहण करना चाहिये एेसा निर्णय करने के लिये 
यह एक हेतु हो जाता दै । च्वजाके श्रग्रभाग के समान पुण्य 
पापका हिलना उसके प्रधानश्रर्थं मे संभव नहीं टै, क्योकि 
पुण्य पाप द्रव्य नहीं है । घोडा श्रपने वालों को फाड़कर उनमें 
रही हई रज को दूर करता है, तव साथ साथ कुदं जीण वाल 
भो फाड़ देता है । ब्राह्मण प्र॑थका वाक्यभीपेसा ही है जसे. 
“श्रश्च इव रोमाणि विधूय पापम्‌" [छां० ८।१३।१ | ( जसे घोडा 
अपने वालों को फाडता टै, वसे मै म्रपनेपापोंका त्याग करता 
ह )। घातुग्रों के भ्रनेक श्रथ होने से स्मृतिसे भी (जो श्रू" धातु 
का भ्र्थं हिलना बताती है ) विरोध नहीं प्राप्त होता । 


` (तदुक्तम्‌ कौ व्याख्या पहले की गई है (वसी ही यहां पर 
+समभनी चाहिये ) । 
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१६ सापरायाधिकरण । सू° २७-२८ 
सांपराये ततग्याभावात्तथा ह्यन्ये ।। २७ ॥ 
सांपराये देह त्याग के समय [सुकृत दृष्करृतों का त्याग करता 

। ततंव्याभावात्‌ क्योकि उसको प्राप्त करने का कुछ भी 
रोप नटीं रहता, तथाहि वेसा ही अन्ये म्रन्य शाखा वाले 
| कटते हैँ | । 

कोपीतकी शाखा वाले पर्यंक विद्या में कहते हैँ कि पर्थक पर 
नटे हृ ब्रह्मा के प्रति जाने वाला' पुरूष मागं में टी सुकृत 
दृष्कृतों का त्याग करता है । स एतं देवयानं पंथानमासाय्या- 
ग्निलोकमागच्छति" [ कौषो० १।३ ] ( वह देवयान मार्गं 
को प्राप्त होकर श्रग्नि लोक को जाता है) ठेसा उपक्रम 
करते हुए वह श्रुति कहती है कि “स श्रागच्छति विरजां नदीं 
तां मनरसवात्येति तत्सुकृतदृष्करृेते विधूनुते [ कौषीऽ १।४ | 
( वह फिर विरजा नदी के पास पहुंचता है श्नौर उसको मन 
टीसेपार करता है, इसके भ्रनन्तर वह सुकृत दुष्कृतो का 
त्माग करतां) । यहां पर, जैसा कि इसश्रृतिमें कहाहै, 
वैसेही मागंहीमेंवह्‌ सुकृत दुष्कृतो का त्याग करता है ठेषा 
समभ्ना चाहिये म्रथवा पहिले ही देह से निकलने के समय 
उनका त्याग करता है, इसका श्रव विचार करते हैः- 

पूवेपक्ष--जव श्रुति का प्रमाण है, तव जैसा श्रुतिमं 
कटा है वेसा ही मानना चाहिये । 

इस पूर्वपक्ष का उत्तर 'सांपराये०' इत्यादि सूत्र से कहते 
हं । परलोक को जाते समय यानी देह से निकलने के समय 
ही ज्ञान के सामथ्यं से पुरुष कं सकृत ग्रौर दुष्कृतो का त्याग 
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होतादै एेसा निश्चय करते हैँ श्रौर इसका कारण यहदटैकि 
उसको प्राप्त करने का कुदं भी देष नहीं रहता । जव ज्ञानी 
पुरुष देह का त्याग करतार म्नौर ज्ञानसेब्रह्मको प्राप्त होने 
को इच्छा रखता दै, तव उसके लिये श्रव वीच में सुकृत दुष्कृतो 
से कोई प्रयोजन सिद्ध नदीं होता जिसके लिये कुद्धं क्षण तक 
वे नष्ट नहीं होते एेसा मान लिया जाय । तथा इनके फल से 
विद्याकाफल विरोधी दहोनेसे विद्या के साम्थ्यही से उनका 
क्षयहो जातादै भ्रौर वह्‌ क्षय ्र्थात्‌ जिस समय विद्याका 
फल दटोने वाला हो उसी समय होना चाहिये । इसलिये इन 
सुक्रृत दुष्कृतो का क्षय पहिलेदहीदहोतादहै, श्रति ने हो केवल 
पश्चात्‌ लिखा दहै यही मानना पड़ेगा । म्रन्य शाखा वाले भी, 
से कि ताण्डी भ्रौर शास्यायनीय पूवं ्रवस्था हीमे सुकरत 
दुष्कृतो की हानि मानते हे, जंसे, श्रव इव रोमाणि विवरूय 
पापम्‌" | छां ८।१३।१ | ( म्रदव जसे अ्रपने वालों को 
फाडता है यानी त्याग देता है, वेसेही श्रपनेपापोको दूर 
करते हए ) तथा (तस्य पत्रा दायमुपयन्ति सुहृदः साघुकरत्यां 
द्विषन्तः पापकृव्यामुः ( उसके पत्र उसका धन ग्रहण करते है, 
ित्र म्रच्छ क्म मरौर द्रं षीजन् वुरे कमं प्रहरण करते दँ ) । २७॥ 
न्दत उभयाविरोधात्‌ ॥ २८॥ 
छन्दतः इच्छापूवेक प्रयत्न के प्रभाव से उभयाविरोधात्‌ 
दोनों मे विरोव नहीं है) 
यदि देह को दछोड़कर देवयान मागं से जाने वाले पुरुष 
के सुष्छरृत दुष्कृत श्राघे मागं ही में क्षीण हो जाते हंसा मानों 
तो देह पात, के श्रनंतर सुकृत दुष्कृतो को क्षय करने वाल यम 
नियम श्रौर विद्या ्रभ्यासत रूप पुरुष प्रयत्न का भ्रचुष्ठान 
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्रसम्भव होने से उस अ्रनुष्ठान से जो सुकृत दुष्कृत का क्षय 
होता है वह भी श्रसम्भव होगा इसलिये पहले साधकावस्था 
मे ही पुरुष प्रयत्न से इनका भ्रनुष्ठान हो सकता है श्रौर उससे 
ही सुकरत दुष्करेत का त्याग होता है एेसा समना चाहिये । 
इस प्रकार इनके काये कारण भाव की सिद्धि होतीदहै भ्रौर 


ताण्ड ग्रौर गास्यायनीय श्रति के वचनो की संगति भी मिलती 
|| २८ ॥ 


७ गतेर्थवत्त्वाधिकरण 1 सू° २६९-३० 
गतेरथंवतत्वमुभयथाऽन्यथा हि विरोधः ॥ २९६ 11 
गतेः मागे के अर्थवत्वम्‌ उपयोग के उभयथा दोनों 


प्रकार टै, [ एेसा मानना पड़ेगा | हि क्योकि अन्यथा एेसा 
नहो तो विरोधः विरोध की प्राप्ति होगी । 

कहीं पर पुण्य पाप के त्याग के कथन के साथ देवयानं 
मागं का कथन होता दै, कहीं पर नहीं होता 1 यहाँ पर संशाय 
होता है कि पुण्य पाप के त्याग के पश्चात्‌ सभी ज्ञानियोंको 
देवयान मागे की प्राप्ति होती है प्रथवा किसोकोहोती हैग्रौर 
किसी को नहीं होती । 

पूवंपक्ष- त्याग के प्रसंगमे सामान्य रूप से सवेत्र ग्रहण 
को म्रनुवृत्ति कटी हुई दै, वेसे ही देवथान की भी सवत्र अ्रनुव्रत्ति 
होनी चाहिये 1 

समावान- देवयान मागे को उपयोगिता दोनों प्रकार हो 
सकती है, कहीं पर यह भ्रावश्यक है म्रौर कहीं पर भ्रावकश््यक 

हीं भो है, एेसा मानना पडेगा, सवत्र उसकी भ्रावदयकता है 

एेसा नहीं कह सकते । इसके विपरीत, यदि सामान्य रूप से सवत्र 
ही यह्‌ गति होतो है एेसा स्वीकार करं तो विरोध प्राप्त होगा । 
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“पुण्य पापे विश्य निरञ्जनः परमं साम्यमुपैति [ मूण्ड० 
३।१।३ | ( पुण्य भ्रौर पाप का त्याग कर वह ग्रसंग हुग्रा 
पुरुष परम समत्वरूप ब्रह्म को प्राप्त होतादै ) इस श्रुतिमें 
जो कथन है उसके साथ ज्ञानी को श्रन्य देराको प्राप्त कराने 
वाली गति का विरोध प्राप्त होताटै। शुद्ध भ्रौर ग्रविचल 
पुरुष म्रन्य देश को किस प्रकार जायगा ? यहाँ पर जो ग्राप्त 
होने का स्थान रूप परब्रह्म है वह्‌ किसी अ्रन्यदेशमे जानेटी 
से प्राप्त नहीं होता; इसलिये यहाँ पर ( देवयान } गति 
निरर्थकही है एेसा हम समते है ।। २६ 1 
उपपन्नस्तल्लक्षरर्थोपलन्घेर्लोकवत्‌ ।। ३० ॥। 
उपपन्न | ऊपर कटे हुए दोनों प्रकार से | युक्त होतार, 
तट्लक्षणार्थोषपत्त : क्योकि [ पयं क विद्या में | उसके कार 
भूत॒ वातं मिलती द लोकवत्‌ व्यवहारमे भी एसा ही देखने 
मे भ्राता है। 
कहीं पर मागें का उपयोगदहैश्रौर कहीं मागे निरथक टं 
से दोनों प्रकार के भाव ठीक है; क्योकि उस मागं के हेतुभूतः 
वातं मिलती हैँ म्र्थात्‌ सगुण उपासना रूप प्यक विद्यामे 
देवयान गति के कारणभूत वातं मिलती है । वहाँ पर प्यक 
पर चढ्ना, पयं क॒ पर वैठे हए ब्रह्मा से संवाद करना, विडेष 
म्रकार का गन्ध प्राप्त होना, इत्यादि श्रन्य देश मे जाकर दही 
प्राप्त होने वाले फल कटे हुए टै इसलिये वहां मागं साधक 
है । परन्तु यथाथ ज्ञान के लिये मागे केलिये हेतु भूत वातं 
उपलब्ध नहीं है । जिनको श्रात्मा एकै, एेसाज्ञान हुग्रा टं 
जिनकी सब इच्छाएं पूं हई है, जिनके दुखों का भ्रविद्या 
रूपौ बोज दग्ध हृश्रा है, रेपे लोगोंका प्रारब्ध भोग द्वारा 
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कमदिय को क्षीण करने के श्रतिरिक्त श्रौर किसी पदाथं को 
ग्रपेक्षा नहीं होती इसलिये एेसे लोगों के लिये गति ( देवयान 
प्रादि) निरर्थक है। यह्‌ भेद व्यवहारमेहोतादै, वेसादही 
सममना चाहिये । जसे व्यवहार मेंदेखते दहै कि किसी ग्राम 
करो जाना हो तो वहां से भिन्न प्रदेशमे ले जाने वाले मागं 
की श्रावद्यकता होती है परन्तु श्रारोग्य प्राप्त करने के लिये 
णसे क्रिसी मागं की भ्रावर्यकता नहीं होती, वैसे ही यर्हा पर 
समभ्ना चाहिये! श्रागे इस भेद को हम चौथे श्रध्यायंमें 
ग्रोर श्रच्छी तरह से सिद्ध करेगे ।॥ ३० ॥ 


१८ श्रनियमाधिरण । 
ग्रनियमः सर्वासिामविरोधः 


राल्दाचुमानास्पास्‌ । ३१॥ 


सर्वासाम्‌ सव [ सगुण विद्याप्नों ] में म्रनियमः [ मागं 
के सम्बन्ध में | कोई नियम नहीं है [ ओर एेसा माननेसे | 
अविरोधः विरोव नहीं प्राप्त होता एेसा शब्दानुमानाभ्याम्‌ 
शति ग्रौर अ्रनुमान क प्रमाण से | विदित होता दहै |। 


सगुण उपासनाश्रों में देवयान श्रादि गति काउपयोग है, 
निगुण परमात्मा के ज्ञान मे इसका कोई उपयोग नहीं है 
ठेसा कटा । सगुण विद्याभ्नो मे भी कहीं २ पर गति का कथन 
दै, जैसे क्रि पर्यक विद्या, उपकोसल विद्या, पंचाग्नि विद्या 
ग्रौर दहर विद्या, इनमे परन्तु भ्रन्य विद्याग्रो मे जंसे कि मधु 
विद्यया, शांडिल्य विद्या, शोडशकल विद्या तथा वेह्वानर विद्या 
इनमे मग का कथन नहीं है । यहाँ पर संशय होता है कि जिन 
विद्याश्रों मे गति का कथन है नियम से उन्हीं के साथ इनका 
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सम्बन्ध माना जाय श्रथवा एेसा नियम न मानते हृए इस 
पकार का सव ही विद्याश्रो के साथ गति का सम्बन्ध मान 
लिया जाय । 


पूवेपक्ष- जिस विद्या मे गति का कथन है उससे उसका 
सम्बन्ध मानना चाहिये । जहां जसा श्रुति का कथन है वहां 
वेसा ही होना चाहिये; क्योकि वहां पर प्रकरण ही से निणंय 
होना चाहिये । यदि भ्रन्य प्रकरणमें कही हई गतिकाभी 
श्रन्य प्रकरण मे ग्रहण होगातो श्रूति का प्रमाण्य नष्ट होगा 
श्रौर स्वेत्र सव की प्राप्ति का प्रसंग प्राप्त होगा। तथा 
प्रचिरादि एक ही गति ( मागे ) उपकोसल विद्या में श्नौर 
पचामि विद्या मे एक ही सी कही हुई है, इसलिये यदि उसका 
स्त्र सम्बन्ध £ माना जाय तो वह्‌ निरर्थक पुनरुक्ति टी होगी । 
इसलिये जहां जो गति कही हो वहां वही मानना ठीक है । 


 समाधान-एेसा नियम नहीं है । भ्रभ्युदय प्राप्त कराने 
वाले सभी सगुण उपासको को समान रूप से देवयान कौ गति 
होनी चाहिये । यदि कहो कि एेसा नियम न मानने से प्रकरण 
विरोध का दोष प्राप्त होता है एेसा पहले कहा है, तो उसका उत्तर 
यह ह कि यह विरोध नहीं प्राप्त होता एेसा शब्द ग्रौर भ्रनुमान 
से यानी श्नृति श्रौर स्मृति क प्रमाण से विदित होता है । श्रुति 
इस प्रकार दै "तद्य इत्थं विदुः | छां० ५।१०।१ | ( जो 
एेसा जानते है) इत्यादि इस वाक्य मे पंचाग्नि विद्या जानने 
वाले देवयान मागे से जाते है एेसा कहकर श्रागे ये चेमेऽरण्ये 
श्रद्धातप इत्युपासते" | छां° ५।१०।१ | (मौर ये जो भ्ररण्य में 
श्रद्धा श्रौर तप रूप से उपासना करते है) इस वाक्य मे श्रन्य विद्या 
जानने वाले लोग भी पंचाग्नि विद्या जानने वालों के.समान एक 
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( देवयान ) मागे हीसे जाते हैएेसा श्रुति सूचित करती है। 
यदि कोई दाका करे कि ) अरन्य विद्या वालों को यह्‌ गति प्राप्त 
होती दहै, एेसा इस श्रृति से किस प्रकार जाना जाता? 
केवलं श्रद्धा ्रौर तप का भ्राचरण करने वालों को ही यह्‌ 
गति प्राप्त होनी चाहिये, क्योकि केवल उन्हीं काश्नूतिमें 
निद है । ( इसका समाघान यह्‌ है कि ) यह्‌ दोष नहीं, है 
क्योकि कोई उपासना के वल से विना केवल श्रद्धा ग्रौर तप 
से इस गति को प्राप्त नहीं कर सकता । दूसरी श्रूति स्पष्ट 
कट्ती टै कि "विद्यया तदारोहन्ति यत्र॒ कामाः परागतः। न 
तत्र दक्षिणा यन्ति नाविद्वांस स्तपस्विनः“ | रा० त्रा 
१०।५।।४।१६ | -( जिससे इच्छाएं परावृत हई हँ एेसे स्थान 
कोवे विद्या से प्राप्त होते है, दक्षिण मागं से जाने वाले लोक 
वहां नहीं जाते अ्रथवा भ्रविद्धान तपस्वी भी वहां नहीं जाते ) 
इसलिये यहाँ प्र श्रद्धा म्रौर तप से श्रन्य विद्याभ्रों.का ग्रहण 
करना चाहिये । वाजसनेयी लोग पंचागिनि विद्या के प्रकर ` 
मे कहते है कि--य एवमेतद्िदूयं चामी श्ररण्ये श्रद्धां 
सत्यमुपासते" | व° ६२१५ | ( जो एसा जानते ह भ्रौर 
जो श्ररण्य मे श्रद्धा ओर सत्य की उपासना करते हैँ) इस 
श्रूतिसे जो श्रद्धा मरौर सत्य रूप ब्रह्म की उपासना करते हैँ 
पेसा श्रभिप्राय समभना चाहिये, क्योकि सत्य शब्द का 
व्रह्म के लिये स्वेदा प्रयोग होता है । श्रव इस श्रुति मे पंचाग्नि 
विद्या जानने वाले लोगों का “जो एेसा जानतेरहैइसरू्पसे 
निर्देश कियाहृग्रा होने से श्रौरजो श्ररण्य में इत्यादि से म्न्य 
विद्या जानने वालों काही ग्रहण करना युक्त दै। तथा श्रथ 
य एतौ पन्थानौ न विदुस्ते कोटाः पतंगा यदिदं दन्दशुकम्‌ 


{ ब्रृ° ६।२।१६ ] ( श्र जो इन दोनो मार्गो को नहीं जानते 
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वे कोट, पतंग श्रौर ये काटने वाले जन्तु होति हैँ) यह श्रुति 
दोनों मागंसि भ्रष्ट हुए लोगों को कष्टप्रद श्रधोगति दिखाती 
हई देवयान भ्रौर पित्रयान मार्ग ही में इतर विद्या जानने वालों 
का समावेश करतीदटै। भ्रौर वहाँ भी विद्याकी विदोषता से 
उनको देवयान की प्राप्ति होती टै ( ओ्रौर कमं की विदेषतासे 
पित्रुयान की प्राप्ति होती है) । स्मृति भी यही कटंती दै 
्युल्ककरृष्णो गती ह्य ते जगतः शाश्वते मते । एकया यात्यना 
वृत्तिमन्ययावतते पूनः ।।' [ भग० गी० ८ । २६ | ( युक्ल ओ्ओौर 
कृष्ण एेसे दो जगत्‌ के शाश्चत मागं है, एक मागं से जाने वाले 
फिर लौटते नहीं श्रौर दूसरे से जाने वाले फिर इस संसार को 
प्राप्त होते हैँ ) । रव उपकोसल विद्या ग्रौर पंचाग्नि विद्या में 
देव मागंकादो वार केथन है वह केवल श्रनुचितन यानी ध्यान 
ही के लिये है । इसलिये ( जिस विद्या मे जो कथन है वह्‌ केवल 
वहीं माना जाय ) एेसा नियम नहीं है, यह सिद्ध ट्म्रा ।॥ ३१॥ 
१६ यावदधिकाराधिकरण । 
यावदधिकारमवस्थितिराधिकारिकारणास्‌ ॥ ३२ ॥। 
आधिकारिकाणाम्‌ म्रधिकारापन्न लोगो का यावदधिकारम्‌ 
जव तक भ्रधिकार है [ तव तक इस शरीर में | अवस्थितिः 
स्थिति होती दै । 
` ज्ञानियों के वतेमान देह छुट जाने पर उनको श्रन्य देह की 
प्राप्ति होती है वा नहीं होती, इसका भ्रव विचार करते हैं। 
यदि कोई कटे कि कंवल्य के साधन भूत विद्या की प्राप्ति होने 
पर कैवल्य की प्राप्ति होगी या नहीं इसका विचार इस सूत्र में 
किया है, तो यह विचार यहाँ पर संभव नहीं है; क्योकि रसोई 
का सब साधन उपलब्ध होने पर भात पकेगा या नहीं इसका 


शः 


भ्र०२३पा० ३ सू० ३२ | ३१३ 


ज च च त तिति सि पि 





^ 


विचार बन नहीं सकता ओ्रौर भोजन करने पर पुरुष की तृप्ति 
होगी वा नहीं इसका भी कोई विचार नहीं करता । परन्तु ब्रह्म- 
ज्ञानियों को भी ग्रन्य देह प्राप्त होने का वरन इतिहास श्रौर 
पुराणों से मिलता है, इसलिये ( देह पतन के म्रनन्तर ज्ञानियों 
को भ्रन्य देह मिलतादहै वा नहीं ) यह विचार युक्त होता है। 
कहते हं कि वेदों के भ्राचार्यं श्रवांतरतम नामक एक प्राचीन 
काल केचि विष्णु की भ्राज्ञा से कलि रौर द्वापर की संधि 
मे कृष्ण द्वैपायन रूप से उत्पन्न हुए थे । ब्रह्मा के मानस सत्र 
वरसिष्ठका देह निमिके शापसेनष्टहोगयाथा म्रौर ब्रह्मा 
कीभश्राजा से सूयं ओर वरुण ने उसको फिर उत्पन्न किया। 
भग भ्रादि ब्रह्मा के मानस पुत्रों कौ वारुण यज्ञ मेंफिरसे 
उत्पत्ति हई है एेसा सुनते हैँ । सनत्कुमार भीब्रह्याहीके 
मानस पुत्र भे श्रौर उन्टोनेरट्रको वर दिया था इसलियेवे 
स्कदरूपसे श्रवतीणं हए , इसी प्रकार दक्ष, नारद भ्रादिके 
विभिन्न निमित्तो से पुनः ्नन्य देह की उत्पत्ति का कथन स्मृति 
मे मिलता है । श्रृतिमें भी मंत्र रौर भ्रथंवाद मे वहत स्थानों 
पर एेसे उदाहरण मिलते दँ। इनमे से कुदं तो पूवे देह को 
त्याग कर श्रन्य देह कोधारण करते हैं रौर जंसे योगी योग 
के एेश्चयं से श्रनेक देह वारणं करता है, वसे कुछ पूवे देह के 
होते हए ही म्रन्य देह धारण करते हे । तथा इन सव को सकल 
वेद का तात्पयं विदित है एेसा प्रसिद्ध दै। 

ूर्वपक्ष--उपर कहे हुए लोगों के म्रन्य देह प्राप्त होते है, 
इसलिये यही सिद्ध होतादहैकिब्रह्म विद्या कभी तो मोक्ष का 
हेतु होती हे भ्रौर कभी नहीं भी होती । 

समाधान- वैसा नहीं है । इन ग्रवान्तरतम श्रादिको इस 
लोक की स्थिति के लिये कारण भूत एेसे वेद का प्रचार करना 
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भ्रादि श्रधिकार में नियुक्त किया गया है, इसलिये उनकी 
( शरीर में ) स्थिति उस ्रधिकार पर श्राधार रखती है। 
जसे श्रथ तत ऊध्वं उदेत्य नैवोदेता नास्तमेतैकल एव मध्ये 
स्थाता | छ० ३।११।१ |] ( पश्चात्‌ वर्ह से ऊचे उदय 
होकर वह॒ फिर न उदय होता है न भ्रस्त होतादहै, वह ग्रकेला 
वीचमे रहता है) इस श्रुति वचन के प्रनुसार जसे यह सूरये 
भगवान्रु सहस्त्र युगो तक जगत्‌ पर प्रधिकार करके उसके 
समाप्त होने पर उदय श्रस्त से रहित एसे कैवल्य का भ्रनुभव 
करता है, तथा जेसे वतमान काल कै ब्रह्मवेत्ता प्रारन्ध क्षीण 
हो जाने पर (तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोश्षयेऽ्थ सपत्स्ये' 
| छां ६।१४।२ ] (जव तक वह्‌ देह से मक्त नहीं टोता तव 
तक ही विलम्ब है, मुक्त होने पर तत्काल वहु सत्‌ को प्राप्त 
दोता है ) इस श्रूति के श्रनुसार कैवल्य पद का त्रनुभव करते 
है; इसी प्रकार श्रवांतरतम भ्रादि भी सव ईइ्वर है भ्रौर 
परमेइवर ने उनको श्रपने श्रपने श्रधिकारों पर नियुक्त किया 
है, इसलिये उनको मोक्ष के हतु रूप सम्यक्‌ ज्ञान होते हृए भी 
उनके प्रारव्व कमं क्षीण न होने के कारण जव तक उनका 
अधिकार रहता है तव तक वे बने रहते ग्रौर श्रधिकार 
समाप्त होने पर वे मुक्त हो जाते हैँ । इस प्रकार इसमें कुद 
विरोध नहीं है । फल देने के पहिले ही से प्रवृत हृए कर्माशय 
का क्षय करते हए, जैसे कोई एक धर से दूसरे घर मे जाता है 
वेसे ही, श्रपने भ्रधिकारों का योग्य रूप से पालन करने के लिए 
वे एक देह से दूसरे देह मे संचार करते है । देह श्रौर इन्द्रिय 
श्रादि की कारण सामग्री इनके स्वाधीन होने से इससे वे म्रन्य 
देह उत्पन्न करते हैँ श्रौर श्रपनी स्मृति भ्रवाधित रखते हुए 
डी उनमें ऋम से श्रथवा एक ही साथ सव मे निवास करते है । 
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्रव श्रन्य देह को प्राप्त होने पर उनको ग्रपने पूवे जन्मका 
स्मरण रहता दै एेसा नहीं कह सकते; क्योकि वे ही ये हैँ यह्‌ 
वात स्मृतियो मे प्रसिद्ध है ८( म्र्थात्‌ उनका दूसरा जन्म नहीं 
माना टै जिससे उनको पूवे जन्म की स्मृति रहती है एेसा 
कहना पड़ ); जसे सुलभा नामकं ब्रह्मवादिनी जनक के साथ 
वाद विवाद करने की इच्छा से श्रपने देह को छोडकर जनक 
के देह मे प्रविष्ट हुई श्रौर उसके साथ वाद विवाद करने के 
पश्चात्‌ श्रपने देह मे प्रविष्ट हुई एेसा स्मृति में प्रसिद्ध है । श्रव 
पूवं मे प्रवृत्त हृए कमं उपयोग से क्षीण हो जाने पर यदि ञ्नन्य 
कमं म्रन्य देह को उत्पन्न करने के लिये काम श्रा्ेगे तो, जिनके 
वीज श्रभी दग्व नहीं हुए एेसे न्य कमं भी उसी प्रकार ( म्न्य 
देह को उत्पन्न करने में) प्रादुभूत होगे भ्रौर इस अ्रवस्थामें 
ब्रह्मविद्या से कभी मोक्ष होगी श्रौर कभी नहीं होगी एेसी प्राप्ति 
दोगी, एेसी शंका युक्त नहीं है; क्योकि ज्ञान से कमं ब्रीज का 
नाश होता है यह्‌ श्रुति ग्रौर स्मृति दोनों में प्रसिद्ध है । श्रुति 
इस प्रकार दै--भिदयते हूदयग्रंथिश्छियन्ते सवेसंशयः । क्षीयन्ते 
चास्य कर्माणि तस्मिन्दृष्टे परावरे [ मु° २।२।८ ] ( उस 
काये कारण ल्प भ्रात्माका ददन करने से उसकी हृदय ग्रथि 
खुल जाती है, सवं संशय नष्ट हो जाते हैँ तथा सव कमं क्षीण 
होजाते है ) स्मृतिलम्भे सवेग्रथीनां विप्रमोक्षः | खां° 
७।२६।२ | स्मृति प्राप्ति होने पर सब प्र॑थियां खुल जाती है ) 
इत्यादि । स्मृति भी कहती है 'यथंधांसि समिद्धोऽग्निभेस्मसा- 
त्कुरुतेऽजेन । ज्ञानाग्निः सवे कर्माणि भस्मसात्कुरुते तथा ॥॥' 
| भ० गी० ४।३७ | ( जैसे प्रज्वलित किया हप्र श्रग्नि, 
दे श्रजुन, सव लकड़यों को जला कर भस्म करदेता है, वैसे 
हीः ज्ञान रूप अ्रग्नि सव कर्मो को भस्म कर देता है), 
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बीजान्यन्युपदग्धानि न रोहन्ति यथा पुनः । ज्ञानदग्धैस्तथा 
ल्केशेनत्मिा संपद्यते पुनः ।।' ( जसे श्रश्नि से भने हृए वीज फिर 
नहीं ऊगते वसे ही ज्ञानसे दग्ध हुए क्लेश ग्रात्माको फिर 
प्राप्त नहीं होते ), इत्यादि । भ्रविद्या श्रादि क्लेश नष्ट होने 
पर्‌ उन क्लेगों के वीज रूप कमाशय का एक भागदग्धहो 
जाता है श्रौर एक भाग फिर प्रादुभूत होता टै ेसा कहना 
ठीक नहीं क्योकि श्रग्नि मे जले हुए शालि वीज ( घान) का 
एक भ्रंग उग उठे यह देखने मे नहीं ्राता । परन्तु जो क्मशिय 
फल देने मे प्रवृत हृग्रा है उसकोतो, जंसेद्ृटे हए तीर का 
वेग समाप्त होने पर ही उसकी निवृत्ति होती दै, वेमे प्रपना 
कार्यं समाप्त होने पर ही, निवृत्ति होती है । तस्य तावदेव 
चिरम [ छां ° ६।१४।२ ] ( उसको तव॒ तक ही यानी देहपात 
तक ही विलम्ब है) इस प्रकार शरीर पातदहोनेतकदी 
उसको ( यांनी उसके कमटिय के नाश को ) विलम्ब टै एेसा 
श्रूति कहती दै । इसलिये जव तक भ्रधिकार पर प्रारूढ हैं 
तव तक अ्रधिकारियों कौ स्थिति होती है यह सिद्धह्भ्रा 1 
ज्ञान का फल सवत्र नहीं होता यह्‌ भी नहीं कहु सकते । 
वेसे ही, (तद्यो यो देवानां प्रत्यवृध्यत स एव तदभवत्‌ तथर्पीां 
तथा मनुष्याणाम्‌ | ब्र० १।४। १० | (देवों मे जिन 
जिनको वोध की प्राप्ति हुर्ईदवे सवतद्रपहोगये म्रौर वसे ही 
ऋषियों मे रौर मनुष्योमे हुभ्रा ) इस प्रकार श्रूति सव किसी 
को समानरूपसे ज्ञान द्वारा मोक्ष होती दै एेसा प्रतिपादन 
करती है । महषिगर पेश्चयं श्रादि के फलो के ज्ञान में 
प्रासक्त हुए हों मरौर एेश्वयं के क्षय को देखकर विरक्त हो पर- 
मात्मज्ञान की निष्ठासे कंवल्य को प्राप्त हो जाय इस प्रकार 
सूत्र ीक बैठता है श्रह्मणा सह ते सवं सप्राप्ते सं्रतिसंचरे । 





विः त क, रि ति जिन भि, 
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परस्यान्ते कृतात्मानः प्रविशंति परं पदम्‌ ।॥' ( जव प्रलय होता 
टै श्रौर हिरण्यगभे काभ्रन्त होतादहै तव जिन्ोने श्रपने मन 
विशुद्ध कयि हँसे वे उस परमपदको प्राप्त होते हैँ) इस 
स्मृति मे भी यही वात कही है। तथा ज्ञान का फल मोक्ष 
प्रत्यक्ष होने से ज्ञान काफल प्राप्तदहोगा या नहीं एेसी शंका 
नहीं वन सकती । स्वगं श्रादि कर्मफल प्रत्यक्ष ग्रनुभव का विषय 
न होनेसेवेप्राप्तहोगेवा नहीं एेसी शंका हो सकती है; 
परन्तु ज्ञान का फल तो अ्रनुभव मे प्राता है। श्रति कहती है-- 
'यत्साक्षादपरोक्नाद्ब्रह्म' [ व्रृ०३।४।१] ( जो ब्रह्य सामने 
प्रत्यक्ष है ) तथा तत्वमसि" [ छां०६।८1७] (वहत्‌ है) 
इस श्रुति मे उसका सिद्ध वस्तु के समान उपदेश कियादहै। 
^तत्त्वमसि' (वहत्‌ दहै) इसवाक्यका प्रथं वह्‌ त्‌ मरने के 
पडचात्‌ हो जायगा एेसा किसी प्रकार भी नहीं हो सकता । 
तथा, तद्धेतत्दयन्नृपिर्वामिदेवः प्रतिपेदेऽहं मनुरभवं सूर्यश्च 
| वरृ० १1४। १० | (णेसे उसका यानी ब्रह्म का दशेन 
करके वामदेव ऋषिको म्ननुभव हुश्रा किरम मनु ह्न था, 
मेसूयं हृम्रा था), इस वाक्य में यथार्थं ज्ञान काफल जो 
सर्वात्मत्व भाव वह ज्ञानहोतेही प्राप्त होता दै, एेसा श्रुति 
दिखाती है । इसलिये ज्ञानी को मोक्ष स्वेदा निरषवाद रूपसे 
प्राप्त होता है यह सिद्ध हु्रा ।। ३२ ॥ 
२० श्रक्षरध्यधिकरण । 
प्रक्षरधिां त्ववरोधः सामान्यतद्‌भावाम्यामौप- 
सदवत्तदक्तस्‌ ।॥ २२॥ 

अक्षरधियाम्‌ तु श्रक्षर ब्रह्म कै सम्बन्ध मे जो ज्ञान कहा 

दै उसका अवरोधः [ सवत्र ] समावेश करना चाहिये, 


न 





३१८ ] ` ब्रह्मसूत्र 
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सामान्यतद्भावाभ्याम्‌ क्योकि वह ज्ञान [ स्वंत्र | समान दहै 
श्रौर उसीका ( यानी ब्रह्म का स्वेत्र ) वणन है । ओपसदवत्‌ 
उपसदं इष्टि के मन्त्रोके समान यह दहै, | तथा | तदुक्तम्‌ 
यह्‌ वात | जेमिनीय सूत्रम | कटी हई दहै। 

वाजसनेयी दाखा की श्रृति टै कि "एतद्र तदक्षरं गागि 
न्नाह्यणा श्रभिवदन्त्यस्थूलमनण्व ह्स्वमदीघमलोटितमस्नेहम्‌' 
[ व° ३।८।८ | हे गागि, इसीको ब्राह्मण ग्रक्षर कहते हैं 
यह्‌ न स्प्रूल दहै, न सृषक्ष्मरै, न हस्व है, न दीघेदै,न लाल दे, 
न चिकना है ), म्राथवेष शाखा की श्रृति दैकि, श्रथ परा 
यया तदक्षरमधिगम्यते यत्तदद्रं श्यमग्राह्यमगोत्रमव्णीम्‌' | मु 
१।१।५ | ( रव उस पराविद्या को कहते टं जिससे श्रक्षर 
ब्रह्म का ज्ञान होता है। वह्‌ म्रक्षर देखा नहीं जाता न ग्रहण 
किया जा सकता है, उसकोन गोच्रहुन वणे है) इत्यादि। 
इसी प्रकार भ्रन्यत्र भी विशेष धर्मों का निषेध करके 
ग्रक्षर ब्रह्म का श्रुति मे उपदे दियाहै। इन श्रुतियों मे कहीं 
किस धमं का निषेव कियादहैतो कहीं किस घमं का, इसलिये 
यहां पर संशय होता है कि इन विशेषो का निषेव करने वाले 
सव ज्ञान सवत्र प्राप्त होते हैँ ्रथवा कोई विभिन्न स्थानों पर 
पृथक्‌ निषेध ज्ञान प्राप्त होते हैँ । 


पूवेपक्ष--श्रति भिन्न भिन्न होने से विभिन्न स्थानों पर 
पृथक्‌ निषेध ज्ञान ही प्राप्त होते हैं । 

समाधान श्रक्षर ब्रह्म के सम्बन्ध जो विशेषो का निषेध 
ज्ञान है उन सवका सवत्र संग्रह करना चाहिये; क्योकि वह 
( ज्ञान ) सवत्र समान है श्रौर उसी ( ब्रह्म ) का सवेत्र वणन 
दहै । भ्र्थाति्‌ धर्मो का निषेध करना यहजो ब्रह्म के प्रतिपादन 
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का प्रकार टँ वह सवत्र समान ही है तथा एक ही 
बरह्म सवत्र प्रतिपादित किया गया है एेसा निङ्वय होता है; 
इसलिये श्रव एकं स्थान पर कहे हुए निषेध ज्ञान श्रन्यत्र क्यों 
प्राप्त न हों ? श्रानन्दादयः प्रधानस्य" [ब्र० सू०३।३। ११] 
इस सूत्र मे इसका व्याख्या हम पहिले कर चुके हैँ। वहाँ पर 
विचि रूप विशेषणो का विचार कियागयाथा ग्रौर यहाँ पर 
निषेव ङ्प, इतना ही म्रन्तर है । विषय का सविस्तार वर्णन 
करनेके लिये ही इस प्रकार पृथक विचार किया गया है। 
“ग्रोपसदवत्‌' ( उपसद इष्टि के मंत्रो के समान ) इस पदसे 
हष्टान्त कटा है । जंसे, जामदग्न्य अ्रहीन ( एक दिन से अ्रधिक 
चलने वाले यज्ञ को श्रहीन कहते हैँ ) मे उपसद्‌ इष्टि पुरोडाश 
युक्त होती दै एेसा श्रूति का कथन दहै। भ्रव पुरोडाश देने के 
समय ्रमेर्वेहविं वेरध्वरम्‌' [रतां० ब्रा २१। १०1 ११ | 
( देवताश्नो का टोत्र भ्रौर अ्रघ्वर कर्मं अ्रम्निसे है) इत्यादि 
मन्त्र कहे जाते हँ; वे यद्यपि प्रथम उग्दाता केवेद में ( सामवेद 
मे ) कटे हृए दै तो भी उनको अव्वयुं ही (जो यजुर्वेदी होता 
टै ) कहता दै; क्योकि पुरोडाश देने वाला प्र्वथु है ग्रौर मुख्य 
वात पर उसके भ्रंग निर्भर रहते हैँ । एेसे ही यहाँ पर भी श्रक्षर 
के विदोपर प्रक्षर के उपर निभरहोनेसेवे कहीं एक स्थान 


न के 9 


पर कटे हए हों तो भी उनका सवत्र सम्बन्ध लेना चाहिये यह्‌ 
सूत्रकार का श्रभिप्राय है । यह्‌ पुवं मीमांसा मे गुमुख्यव्यति- 
क्रमे तद्थत्वान्मुख्येन वेद संयोगः" | जे° सू०३।३।य८] 
( युरण तथा प्रधान मे विरोध प्राप्त होने पर मंत्रात्मक वेद का 
मुख्य अ्रध्वयु के साथ संयोग है ) इस सूत्र से कहा गया है।।३३॥। 


५९५ 


२० | ब्रह्य सूत्र 
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इयदामननात्‌ ॥ २४ ॥ 
इयदामननात्‌ इयत्ता कही हुई होने से | एक ही विद्या 
का निदं है |। 


दवा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं वृक्षं परिषस्वजाते ! तयो- 
रन्यः पिप्पलं स्वाद्रत्यन श्नन्नन्यो म्रभिचाकरीति ।।' | मु० ३। 
१।१] ( समान ग्रवस्थाके प्रौर मित्र एसे दो पक्षी एक 
चक्ष पर बेठते हँ । उनमे से एक मधुर फल खाता म्रोर दूसरा 
कुछ न खाते हुए देखता हे ) यह मन्त्र म्रध्यात्म प्रकरा में 
ग्राथवेण ्रौर दवेताच्वर इन दोनो गाखाग्रोमें ्रातादै। तथा 
ऋतं पिवन्तौ सुकृतस्य लोके गुहां प्रविष्टौ परमे पराव । दछाया- 
तपौ ब्रह्मविदो वदन्ति पचाग्नयो ये च त्रिणाचिकेताः ` | क 
३।१ |] ( भ्रपने कर्मों के फल भोगने वाले तथा पुण्य के फल 
रूप देह में वृद्धि रूप जो उत्कृष्ट स्थान टै उसमें प्रविष्ट हए 
से जीव श्रौर ईश्वर धूप श्रौर छाया के सहश है एेसे ब्रह्मवेत्ता 
लोग कहते हैँ ओ्रौर पंचाग्नि विद्या वाले तथा त्रिणाचिकेत 
विद्या वाले भी एेसा ही कहते है ) । रव यहाँ पर सदेह होता 
है कि इन श्रृतियो मे एक ही विद्या कटी है म्रथवा भिन्न भिन्न 
विद्या कही है । 

पूवपक्ष- यहां भिन्न विधाश्रों का कथन है क्योकि दोनों 
स्थान का कथन भिन्न है एेसा दिखाई देता दै। द्रा सुपर्णा 
( दो पक्षी ) म्रादि की श्र॒तिमें एक का भोक्तृत्व वताया है ्रौर 
एक भ्रभोक्ता वताया है । (ऋतं पिवंतो' ( भ्रपने कर्मोकाफल 
भोगने वाले ) भ्रादिको श्रूति दोनों को भोक्ता वताती है 1 
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इसलिये, जव यहाँ वेद्यरूप भिन्न है तव विद्या मे भी भेद प्राप्त 
होगा । 

समाधान- यहां एक ही विद्या का कथन दै; क्योकि दोनों 
श्रुतियो में वेच्ङूप द्वित्व की संख्या की इयत्ता से परिच्छिन्न 
होने से वह दोनों स्थान पर समान ही टै । यदि कटो कि दोनों 
केल्प मेभेददटै यह ( पूर्वपक्षे ) वताया गया है तो वह्‌ 
ठीक नहीं । ये दोनों मंत्र जीव के सहित ईश्वर का प्रतिपादन 
करतें श्रोर किसी का नहीं। रा सुपर्णा, इत्यादि मंत्रमें 
'प्रनदनन्नन्यो अ्रभिचाकडीति' ( दूसरा कुद न खाते इंए देखता 
रहता है ) इस प्रकार क्षुधा रादि से पर एेसे परमात्माका 
ही वणन है । तथा वाक्य शेष में भो “जुष्टं यदा पश्यत्यन्यमी- 
गमस्य महिमानम्‌' [ मु° ३।१।२ ] ( जव वहं श्रनेक रीतिसे 
सेवन किये गये परमेश्वर को देखता है ग्रौर उसको महिमा को 
जानता है ) इस प्रकार उसी परमात्मा का प्रतिपादन किया 
हुम्रा है एेसा दिखाई देता है । परन्तु "ऋतं पिवंतौ' ( श्रपने 
कर्मा के फल भोगने वाले ) इत्यादि श्रृति मे मोग करने वाला 
जीवदही होते हृए भी क्षुधा से ्रतीत एसा परमेश्वर भौ जीव 
करे साथ रहने से भोगता है एसा गौण रूप से कथन किया है, 
क्योकि, “ग्रन्यत्र धमदिन्यत्रावर्मात्‌' [ क० २।१४ | (जो धमं 
से भिन्नदहै श्रधमं से भिन्न टै) इस प्रकारण का श्रारभ होने से 
यह्‌ परमात्म संबंधौ प्रकरण टै रौर परमात्मा संवंधी यहां भी 
"व: सेतुरोजानानामक्षरं ब्रह्म यत्परम्‌" [ कठ० ३।२ | ( जो 
यज्ञ करने वालों के लिये सेतु है ग्रौर जो श्रविनाशी परत्रह्य है) 
इस प्रकार इसका वाक्य शेष दै 1 "गुहां प्रविष्टावात्मानोौ हि० 
[ ब्र° सू० १।२।११ ] इस सूत्र में यह वात श्रधिक विस्तारसे 

२१ 
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कठी दै) इसलिये यहां पर वेद्य वस्तु भिन्न भिन्नन टोनेसे 
विद्याभी भिन्न नहीं है, एकदही है । इतना ही नहीं इन तीनों 
उपनिपदो के वाक्यों के पूर्वपिर सम्बन्ध देखने से इनमें 
परमात्माकाज्ञान ही कटा हभ्रादै एेप्ता निच्चयदटै। जीव का 
जो वणन इसमे किया गया है वहु जीव ईश्चरके श्रभेदको 
लेकर दै, जीव कोई भिन्न पदार्थं है एता प्रतिपादन करनेके 
लिये नहीं । म्रौर परमात्मा के सम्बन्धमे विद्या एकह ्रथवा 
ग्रनेक है यह विचार ही उपस्थिति नहीं होता यह हम पटने 
ही कह चुके टं श्रर यह्‌ सूत्र उसीका प्रधिक विस्तार से 
वणेन करने के लिएदहै। इसलिये जहाँंजो धर्म रहे है उनसे 
श्रयिक ( घ्र्थत्‌ि श्रन्यत्र कटै हृए ) धर्मो का वहां पर संग्रह्‌ 
करना चाहिये यहु सिद्ध ह्र ।। ३४ ॥ 
२२ प्रन्तराधिकरण । सू० ३५-३६ 
श्रन्तरः सुतग्रामवत्स्वात्सनः 1 ३५ ॥ 
भतग्रामवत्‌ पंच भूतों के समूह के समान स्वात्मनः 
` श्रपना भ्रात्मा ( सव के ) अन्तरा भीत्तर है ( एेसा कथन होने 
सेविद्याणएकदहीटै | 
'यत्साक्षादपरोक्षादुब्रह्य य भ्रात्मा सर्वान्तिरः' [ ब्रृ° ३।४1१, 
३।५।१ ] ( जो प्रत्यक्ष है परोक्ष नदीं है वह ब्रह्मद, जो श्रात्मा 
सवके भीतर दै) एेसा वाजसनेयी शाखा कौ श्रुति मे उपस्त 
ग्रौर कटोल के प्रश्न मेएकटहीस्थानपरदो वारश्राताहै। 
यह पर संदेई होता दै किं वह एक दही विद्या काकथनहै 
ग्रथवा विभिन्न विद्याग्नों का। 
ूर्व॑पक्ष- यहां पर विभिन्न विद्याभ्रों का दयन है क्योकि 
दवारा कहने सेही यह वात सिद्ध होती है। नहीं तो प्रथम 
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कटे हुए से दवारा कहे हृए में कुछ भी न्यूनाधिकनदहोतो 
दुवारा कहना ही निरर्थक हो जायगा । इसलिये जसे द्विरुक्ति 
टोनेसेदो भिन्न कमं माने जाते हँ वैसे यहाँ भी द्विरुक्ति होने 
विद्या भो भिन्न हें एेसा मानना पड़गा । 
समाधान--श्रपना श्रात्मा ( सवके ) भीतर है, यह्‌ वात 
दोनों स्थानों पर समान रूपसे कही गई है, इसलिये विद्या 
एकदहीदहै। सवके भीतर जो श्रपना ही भ्रात्मारहादह्ुप्रादै 
उसी के सम्बन्ध में दोनों स्थान पर प्रश्न पा गयाहैश्रौर 
उसी का वहां उत्तर दिया गयादहै। सव के भीतर रहने वाले 
दोश्रात्मा एक ही शरीर में नहीं रह सकते 1 उनमें से एक 
ग्रात्मा सवके भीतर रहता है यह मानना युक्त दै, परन्तु दूसरा 
तो पंच भूतो के समान सव के भीतर है एेस्ता नदीं कट्‌ सकते । 
जसे पंचभूतों के समूह मे जल पृथ्वीके भीतर दै श्रौर तेज 
जल के भीतर है ग्रोर इस प्रकार यद्यपि एक एक भूत श्रन्य की 
ग्रपेक्ना से उसके भीतर है एेसा कह सक्ते हं तो भी वह निरपेक्ष 
र्पसेसवके भीतर दै एेसा नदीं कह सकते । वैसे ही यहां 
पर समना चाहिये 1 श्रथवा सूत्र मे “भूतग्रामवत्‌' ( पच भूतों 
के समूह्‌ के समान) इस पद से अनन्य श्रूति का हष्टान्त दिया हैँ 
एसे सस भना चाहिये; जैसे, "एको देवः सवभूतेषु गूढः सवेव्थापी 
सवंभूतान्तरात्मा' [ शवे ६।११ | ( सव भूतो मे गुप्त रहा 
श्रा स्वं व्यापक श्रौर सव भूतों के ग्रन्तरात्मारूपसे रहा 
ग्राएेाएकदेवदै) इस मंत्र मेसव भूत प्राणियों मे एक 
हो प्रात्मा रहा हरा है देषा प्रतिपादन कियादह। इसी प्रकार 
इन प्रस्तुत ब्राह्मण मन्त्रों को समना चाहिये । इसलिये यहाँ 
वेद पदाथ एकदहोनेसे विद्या भी एकं दहदौ है. एसा सिद्ध 
दुम्रा 1 ३५॥ 
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श्रन्यथा भेदानुपपत्तिरित चेन्नोपदेज्ञान्तरवत्‌ ।। ३६ ॥। 

स्थथा म्न्य प्रकार से भेदानुपपत्तिः भेद कथन यानी भेदं 
की सिद्धि नहीं होती इति चेत्‌ एेसा यदि कटो तोन वह्‌ ठीक 
नहीं; उपदेशान्तरवत्‌ श्रुति के प्न्य उपदेश के समानही यह 
दै [एेसे समभना चाहिये | । 


्रव [ पूवेपक्षमें | जो कटाथा करि यदि दोनो स्थान पर 
विभिन्न विद्याग्नो का कथनन एेसा माने तोदो वार्‌ वहं 
बात कहना उपपन्न नहीं होता इस वात का परिहार करना 
चाहिए । इसके उत्तर में कहते हैँ कि यह दोप नहीं है; क्योकि 
ग्रन्यत्र जैसा उपदेश है उसी प्रकार यह्‌ है एेसा कह सक्ते हं । 
जसे तांडी राखा के उपनिषत्‌ के छे प्रपाठक में स ब्रात्मा 
तत्त्वमसि श्वेतकेतोः [ छां० ६।७।१]| (हि स्वेतकेतो, यहं 
ग्रात्माहैव्हीत्‌ है) इस प्रकार नौ वार उपदेश करनेपर गी 
इतनी विभिन्न विद्ययं वहां पर नहीं होतीं वसे ही यहां पर्‌ भी 
होगा । नौ वार एेसा ही कहते हृए विभिन्न विदयाग्रों का वणन 
वहाँ पर नहीं किया यह कंसे जाना जाता दै? प्रकरण के 
उपक्रम श्रौर उपसंहार को देखकर उसमे एक ही विद्या कंटी 
हई एेसा निश्चय होता है । भूय एव मा भगवान्विज्ञापयतु 
[ छां०६।५।४] ( हे भगवन, मु फिर ब्रह्म का उपदेश 
दीजिये ) इस श्रृति से विदित होता दहै किं एक ही विषय क 
वार २ प्रतिपादन करने कै ्रभिघ्रायसे वारवार कटा गया हें 
विभिन्न भ्राशंकाभ्रों का निराकरण करने के लिये वार वार 
उपदेश दिया जाय यह्‌ ठीक दही है । इसी प्रकार यहां भी प्रव्न 
का स्वरूप एक ही होने से तथा “्रतोऽन्यदातंम्‌' [व° ३।४।८ | 
( इससे जो श्रन्य है वह्‌ विनारी है ) इस प्रकार उस प्रक 
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रण की समाप्ति भी समान होने से उपक्रम श्रौर उपसंहार दोनों 
एक ही विषय के हैँ एसा विदित होता है । "यदेव साक्षादपरो- 
भाद्ब्रह्म' [ ब्रृ० ३।५।१ | ( वह ही प्रत्यक्ष भ्रौर अपरोक्ष 
ब्रह्म है ) इस प्रकार दूसरे प्रन में ही" शब्द का प्रयोग करके 
श्रुति पूवं प्रहन में ्राये हुए विषय का दूसरे प्रश्नं से सम्बन्ध 
दिखाती है । पूवे ब्राह्मण मे कायं कारण रहित अ्रात्माके 
श्रस्तित्व का वणन है म्रौ र उत्तर ब्राह्मण मे वही संसार धर्मोसे 
प्रतीत है एेसा कथन है । इस प्रकार एक ही विषय का यहाँ 
प्रतिपादन है, एेसा सिद्ध होता है; इसलिये यहाँ एक ही विद्या 
का कथन टै ।॥ ३६॥ 
२३ व्यतिटाराधिकरण । 
व्यतिहारो विशिषन्ति हीतरवत्‌ ।\ ३७ ॥ 


इतरवत्‌ इतर [ गुणो | के समान [ यह उपासना का | 
व्यतिहारः परस्पर म्रनुवतंन होता है हि क्योकि | दोनों शाखा 
वालो का | विशिषंति विशेष प्रकार का विधान है । 

जैसे 'तययोऽहं सोऽसौ योऽसौ सोऽहम्‌" [एे° म्रा २।२४।६| 
(जो महं सो वहटै प्रौरजो वहै मोम हूं ) इस प्रकार 
ग्रादित्य में रहे हए पुरुष के लिये एेतरेयी लोग कहते है, तथा 
जावाल शाखा के लोग, त्वं वा ब्रहमस्मि भगवो देवतेऽहं वं 
त्वमसि ( हे भगवन्‌ देवते, तू हीमैहम्रौरमे दहीत्रहै) एेसा 
कहते दै । अरव यहाँ पर संशय होता है कि क्या यहाँ पर दोनों 
स्थान पर परस्पर भाव से उपासना होती है म्रथवा एक 
रूपता से । 


पवेपक्ष--एक रूपता से ही उपासना करनी चाहिये क्योकि 
यहाँ ईश्वर के साथ श्रात्मा की एकता के भाव को छोड़ रौर 
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किसी का चिन्तवन नहीं करना है । यदि यहाँ पर चिन्तवन 
करने के लिये किसी विशेष गुण की.कल्पना की जाय तो 
संसारियों को ईश्वरत्व ग्रौर ईश्वर को संसारित्व प्राप्त होगा । 
एेसा मानने में संसारियों को ईश्वर प्राप्त होना तो उनका 
उत्कषं है परन्तु ईशर को संसारित्व प्राप्त होने में तो उसकी 
श्रवनति होगी । इसलिये दोनों की एकात्मता दृढ होने के लिये 
ही यह कथन है । श्रृतिने जो परस्पर भाव को कथन कियाद 
वह्‌ इस एकात्मता को दढ करने के लिये ही किया गया है । 
समाघान-यह परस्पर भाव का कथन श्रृतिने ध्यान के 
लिये कहा दै, जैसे इतर गुणों का ध्यान के लिये कथन किया 
गया है । जंसे इतर सर्वात्मत्व भ्रादि गुण ध्यान के निमित्त 
श्रुतिमे कहे है वसे ही यह जानना चाहिये । दोनों शाखा कै 
लोग^्तुमैरैग्रौरमेत्‌ हृ" इस प्रकार दोनों प्रकार से उच्चारण 
करके विशेष प्रकार का कथन करते हैँ श्रौरवहदो प्रकार की 
उपासना प्रभिप्रेत हो तव ही सार्थक हो सकते टै; अन्यथा 
वि्ेष स्प दोनों प्रकार का कथन व्यथं होगा, क्योकरिं एक टी 
कथन से प्रयोजन निकल सकता था । यदि कहो कि दोनों 
प्रकार के विधानों मे विरेष प्रकार की उपासनाएं कीर 
एेसा मानने से देवता को संसारित्वं की प्राप्ति होने से 
उसको हीनता प्राप्त होगी तो यह दोष नहीं प्राप्त होता, 
क्योकि इस प्रकार से जीव प्रौर ईश्वरकेटेक्यहीका व्यान 
किया जाता रै। यदि कहोकि एेसा माननेमेजो जीव भ्रौर 
ईश्वर के एेक्यता को हह करने मात्र का इसका प्रयोजन 
[ पूेपक्षमे | वताया था वही प्राप्त होताहैतो हम उस 
क्य के हढीकरण का निषेध नहीं करते, परस्पर दोनो प्रकार 
से एेसी ` उपासना करनी चाहिये, केवल एक ही प्रकार से 
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नदी, यही हमारे प्रतिपादन का लक्ष्य है भ्रौर इसके फल 
स्वल्प दोनो की एकता का भाव ही हढ़ होता है । जैसे ध्यान 
के लिये ईश्वर सत्यकाम हैँ इत्यादि प्रकार से श्रूति उसके ` 
गणो का उपदेश करती है, परन्तु इस ध्यान से सत्यकाम वाले 
द्धरदटीकी सिद्धि होती है वैसे ही यह जानना चाहिये। 
इसलिये ध्यान करने के लिये परस्पर दोनों प्रकार के भाव 
ग्रटण करने चाहिये तथा इसी विषय के भ्नन्य प्रकरण में 
( जहां दुसरे भाव का कथन नहो वहां भी ) उसका संग्रह 
करना चाहिये एेसा सिद्ध हुश्रा ॥ ३७॥ 


२४ सत्याद्यधिकरण । 
सव हि सत्यादयः । ३८ ॥ 


सा | दोनों स्थान पर ] वह एव दही [ विद्या कहो है ] 
हि इसलिये सत्यादयः सत्य भ्रादि गुणों का [ श्रन्यत्र भी 
संग्रह करना चाहिये |। 


स यो हैतं महयक्ं प्रथमजं वेद सत्यं ब्रह्म" [ ब्रु० ५।४।१ ] . 
(जोम महानरु, पूजनीय ओरौर प्रथम उत्पन्न हए ब्रह्य को 
जानता ह ) इत्यादि से वाजसनेयक उपनिषत्‌ मे नामके 
ग्रक्षरो के साथ उपासना कहकर पश्चात्‌ कहा है कि ^तयत्तत्स- 
त्यमसौ स भ्रादित्यो य एष एतस्मिन्मन्डले पुरूषो यश्चायं 
दक्षिरोऽक्न्पुरुषः' [ ब्रृ° ५।५।२ ] ( वह्‌ जो सत्य है वही य॒हुः 
ग्रादित्य है, वही इस मंडल में रहने वाला पुरुष है ग्नौर वही 
इस दाहिनी ्रंख मे दीखने वाला पुरुष है ) इत्यादि । यहाँ 
पर सदेह होता है कि यहाँ पर दो सत्य विद्याएं कहींहै 
श्रथवा एक । ~ | 


३२८ | ब्रह्य सूत्र 

पूरवेपक्ष--दो विद्याश्रों का कथन ही प्रतीत होता है, क्योकि 
दोनों का विभिन्न फलों के साथ सम्बन्ध होता टै। पहिले 
'जयतीमांत्लोक्रान्‌' | व्र ५।४।१ | ( वह्‌ इन लोकों को 
जीतता है) इस वाक्य से ग्रौर पीये हन्ति पाप्मानं जहाति 
च | बृ० ५।५।३।४ | ( वह पापों कानादाकरतादट तथा 
उनको त्थाग देता है) एेसा कहादटै। म्रव यहाँ पर पूव के 
वस्तु का परामशं उपास्य एक होने से किथागयादहै। 

समाधान- यहां पर एक ही सत्य विद्याका कथने 
क्योकि (तद्यत्तत्सत्यम्‌' | ब्रृ° ५।५।२ |] ( वह जो सत्य है ) 
इस प्रकारपूवे की हीवस्तु का भ्रागे निर्देश क्िया द । यदि 
कठो कि दो विद्याहोते हए भी उपास्य एकटोने सेपूवके 
वस्तुकाभ्रागे निर्देश वन सकतादैएेसा | पूर्वेपक्षमें | कटं 
चूके हतो वह ठीक नहीं ह। जहां पर विष्पष्टं कारणोसे 
विभिन्न विद्याप्नो का ज्ञान होता दै वहां एसा दो सकता 
परन्तु यहां तो दोनों प्रकार सम्भव होने से 'तदयत्तत्सत्यम्‌ 
( वह जो सत्यै) इस प्रकार पूर्वं कटे हए वस्तु का निदंश 
होने से पूवं विद्याम कहे हएसत्यहीकाग्रागे कथनदटे, 
इसलिये यहां एक ही विद्या का निद्चवयदहोतादै। भ्रव जो 
( पूर्वपक्ष मे ) कटा था कि फल भिन्न होने से विद्या भी भिन्नहै 
उसका उत्तर देते हैँ । (तस्योपनिषदः श्रहरहम्‌' ( उसके श्रः 
श्रीर श्रं ये उपनिषत्‌ यानी गुप्त नाम रै) इक् प्रकार जो 
इस विद्यया का एक विशेष भ्रंग कहा है उसको प्रशं्ता के लिये 
दूसरे फल की श्रूति है इसलिये इसमे कोई दोप नहीं हे । विद्या 
का फल यदि भ्र्थवाद द्वारा ही मानना हो तो यद्यपि विद्या 
एक हो श्रौर उसके भ्रंगों के भिन्नाभिन्न फल कहे इए हों तो 
भी वे सब उस विद्याही के कहे जाते है । इसलियेएकही 
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सत्य विद्या विभिन्न विदेषणों से यहाँ पर कही हुई होने से 
सत्य ॒श्रादि सव गुणों काएकदही ध्यान में ( यानी विद्या) 
मे संग्रह करना चाहिये एसा सिद्ध होता दे । 

कोई कोई यहाँ पर भ्रादित्य मंडलमें रहे हुए मौर श्रांख 
मे रहे हए पुद्प का कथन करने वाला ( ऊपर दिया हुम्रा ) 
्रहदा ण्यक उपनिषत्‌ का वाक्य तथा छांदोग्य उपनिषत्‌ 


र 
ऋ ऋ 


मेस श्रथ य एषोऽन्तरादित्ये हिरण्मयः पुरुषो ह्यते 
| दछछां° १।६६ | ( श्रव जो यह्‌ श्रादित्य मण्डल में सुवणंमय 
पुरुप दीखता है ) यह वाक्य तथा श्रथ य एषोऽक्षिणि पुरुषो 
दयते" [ दछां० ४।१५।१ |] ( श्रव यह्‌ जो आंख में पुरुष 
दीखता दहै ) यह्‌ वाक्य, इनको ग्रहण करके दोनों स्थान पर 
ग्रंख कै श्रौर श्रादित्य मण्डल के पुरुष के संबंधमेएकही 
विद्या का कथन दहै एसा निश्चय करके सत्य भ्रादिजो गुण 
वाजसनेयक उपनिषत्‌ में कहे हृए दँ उनक्रा छीदोग्य शाखा 
वालों को ्रहण करना चाहिये। एेसा कहते हँ परन्तु वह्‌ 
ठीक नहीं दीखता; क्योकि छांदोग्य उपनिषत्‌ में ज्योतिष्टोम 
कमं से संवर रखती हुई उद्गीथ विद्या कही है एेसा दिखाई 
देता है । उसके श्रारम्भ मे, मध्यमे तथा म्रन्त में कमं संबंधी 
चिह्व भी दै । “इयमेवर्गग्निः साम' [ चछं० १।६।१ ] ( यही 
ऋक दै ओ्रौर श्रग्नि साम है) ेसा भ्रारम्भ में है, तस्यक्चं 
साम च गेष्णौ तस्मादुद्गीथः' [ छां० १।६।८ | ( ऋक्‌ ्रौरं 
साम उसके गायक हैँ इसलिये वह उग्दीथ है ) एेसा मध्य 
मे ग्रौर शय एवं विद्वान्साम गायति' [ छां १७1६ ] (जो 
विद्वान्‌ इस प्रकार साम गायन करता है ) एेसा श्रन्त में कहा 
है 1 वाजसनेयक मे इस प्रकार कमं काकोई चिह्ु नहींहै 
इसलिये वहां उपक्रम भिन्न होने से विद्या भी भिन्न है तथा 


( 


+ 





३२३० | ` ब्रह्मसूत्र 
गुणों का भी परस्पर संग्रह नहीं किया जाता एसा मानना 
ही युक्त दै) ३८॥ 
२५ क(माद्याधिकाराधिकररा । 
कामादीतरत्र तत्र चायतनादिभ्यः ।। ३९ ॥ 

आयतनादिभ्यः स्थान श्रादि (के साम्य ) से कामादि 
| सत्य | कामत्व श्रादि [ गुणों का ] इतरत्र इतर स्थानों मे 
च भौर | इतर स्थानके गुणोका ] त्र वहाँ [संग्रह करना 
चाहिये | । 

“ग्रथ यदिदमस्मिन्ब्रह्यपुरे दहरं पुण्डरीकं वेदम दहरोऽस्मिन्न- 
न्तराकारः' | छां०८।१।१ |] (म्रव जो यह ब्रह्मपुर में 
कमल के सहर घोटा सा महल है ग्रौर उसके भीतर जो भ्राकाद 
दै ) एेसा श्रारभ करते हृए छांदोगगाखा वाले कहते हँ करि “एष 
भ्रात्माऽपहतपाप्मा विजरो विमृत्युविशोको विजिधत्सोऽपिपासः 
सत्यकामः सत्यसंकल्पः" | दछां० ८।१। ५] (यह्‌ श्रात्मा 
पाप रहित, जरा मृत्यु रहित, शोक रहित, क्षुधा तृष्णा रहित, 
सत्यकाम च्रौर सत्यसंकल्प है ) इत्यादि, श्रौर वाजसनेयी शाखा 
के लोग कहते हँ कि स वा एष महानज श्रात्मा योऽयंविज्ञान- 
मयः प्राणेषु य एषोऽन्तह्‌ दय भ्राकाशस्तस्मिज्छेते सर्वस्य वरीः 
 ब्र॒० ४।४।२२ | ( वही यह्‌ व्यापक श्रजन्मादहैजो प्राणों 
मे विज्ञानमय है, जो यह हदय के भीतर भ्राकाश दै उसमें वह 
सवका स्वामी विश्रान्ति लेता है ) इत्यादि । 

यहां पर दोनों स्थलों पर एक ही विद्या का कथन है श्रोर 
परस्पर विद्याम्रों मे गुणो का संग्रह होता है वा नहीं एेसा सदेहं 
होने पर यदि विद्याएकहीदै रौर गुणों का संग्रह परस्पर 
विद्याग्रों मे होना चाहिये एेसा कोई समभ तो उसके लिये यह्‌ 


(ऋ ~ 
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सूत्र कहते हैँ । सूत्रस्थ कामादि शव्द सत्यकाम के स्थानमें 
प्रयोजित किये हैँ, जेसे देवदत्त को दत्तं भ्रौर सत्यभामा को 
भामा कहते हँ । छान्दोग्य उपनिषत्‌ मे हृदयाकाड के सत्यकाम, 
प्रादि गुण लिखे हैँ उनका इतरत्र" यानी च्रृहदारण्य मे श्वा 
एष महानज श्रात्मा' [ब्र ४।४।२२ | ( वही यह व्यापक 
प्रौर अ्रजन्मा भ्रात्मा है) इत्यादि श्रृति के साथ संवंध लगाना 
चाहिये क्योकि दोनों स्थान पर समान रूप से स्थान भ्रादि का 
कथन है । दोनो स्थलों पर हृदय' यह एक ही स्थान निदिष्ट 
है ्रौर दोनों स्थलों पर एक ईश्वर हीकोवेद्यरूप से कटाहै 
तथा लोकों मे मतभेदन दो इसलिये ईदवर को सेतु कहा है 
यह्‌ वात भी दोनो मे समान हीदहै। यदि कटो कि दोनों में 
विषमता भी दिखाई देती है, छांदोग्य मे हूदयाकाड कै गुण 
कहे हैं मरौर ब्रृहदारण्यक में भ्राकाश के श्राधार भूत ब्रह्य के गुण 
कहे ह, तो वह्‌ ठीक नहीं । "दहर उत्तरेभ्यः' | व्र ° सू° १।३।१४| 

इस सूत्र मे छांदोग्य उपनिषत्‌ मे भी भ्राकाड दाब्दं का 
भी ब्रह्मही ग्रथ है एसा ्षिद्धकिया गयादहै। श्रौर यहाँ पर 
दोनों ही विद्या भिन्न हैँ, वह भिन्नता इस प्रकार है-छांदोग्य में 
सगुर ब्रह्म की विद्या कही है, श्रथ य इहात्मानमनुविद्य त्रजन्त्ये-. 
तांश्च सत्यान्कामानरू' ] छां०८। १।६] (श्रव भ्रात्मा को 
प्रौ र उसके सत्यकामो को जानकर जो यहाँ से जाताटहै) इस 
वाक्यमेंभ्रात्मा के साथ उसके कामोंकाभीज्ञय रूप से प्रति- 
पादन किया गया है । परन्तु वाजसनेयक मे तो निगुण ब्रह्य 
ही का उपदेश है, एेसा श्रत ऊध्वं विमोक्षायनत्र हि' [वु०४।३।१४] . 
( इसके भ्रागे मोक्ष प्राप्ति के लिये उपदेश कीजिये) 
श्रसंगो ह्ययं पुरुषः" | ब्र०४।३। १५ | ( यह पुरुष भ्रसंग 
है ) इत्यादि प्रदनोत्तरों के तात्पये से विदित होता है, , वशि. 
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त्वादि गुण तो केवल उसकी प्रंसा के निमित्त ही वाजस्नेयक 
मे दिये गये हैँ । तथा भ्रागे स एष नेति नेत्यात्मा" [ वृ° ३।६।२६ | 
(वह ही यह्‌ एसा नहीं एेसा नहीं इस प्रकार भ्रात्मा 
निषेध रूप से वर्णन किया हृभ्रा श्रात्मा है ) इत्यादिसे निगुण 
ही प्रकरण का उपसंहार क्रिया गया है। श्रव सगुण भ्रौर 
निगुण ब्रह्म एक होने से सूत्रमेजो गुणों का संग्रह करने के 
लिये कहा है वह्‌ उसकी विभूति दिखाने के लिये है, उपासना के 
लिये नहीं है, एेसा समभ्रना चाहिये । ३६ ॥ 
२६ म्रादराधिकरण । सू० ४०-४१ 
श्रादरादलोपः ।॥ ४०॥ 
अलोपः | प्राणाग्निहोत्र का | लोप नहीं टोता आदरात्‌ 
क्योकि | श्रुति का इनके लिये | म्रादर दै । 
छांदोग्य उपनिषत्‌ में वैश्वानर विद्या के प्रकरण मेकटादें 
कि "तद्युक्त प्रथममागच्छेत्तद्धोमीयं स यां प्रथमामाहुति जुहु- 
यात्तां जुहयात्प्राणाय स्वाहा" [ छां० ५।१६।१] (जो 
ग्रन्न प्रथम प्राप्त होगा वह होमके लियेहै; जो भ्राहुति प्रथम 
दी जाय वह ्राणाय स्वाहा" कह कर देनी चाहिये ) इत्यादि । 
वहां पांच प्राणाहृतियों का विधान है श्रौर इसके पश्चात्‌ धय 
एतदेवं विद्धानग्निहोत्रं जुहोति" | छां० २।२४।२ | (जो 
इसको एेसा जानकर श्रग्निहोत्र करता है ), तथा “यथेह क्षुषिता 
बाला मातरं पयु पासते । एवं सर्वाणिभरुतान्यग्निहोत्रसुपासते ।' 
[ चछां० ५। २४। ५] ( जैसे भूख लगने पर वालक माता के 
पास जाते हैँ वैसे ही सव भूत प्राणी श्रग्नि होत्र का प्राश्य 
करते है ) इन श्चतियो में ्रग्निहोत्र शब्द का प्रयोग किया ह । 
यहा पर विचार करना है किं क्या भोजन के श्रभाव मे प्राणाग्नि 
होत्र का श्रभाव होता हैया नहीं । 
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पवपक्ष--तक्तम्‌०' ( जो श्रन्न इत्यादि ) वाक्य में श्रन्न 
कोप्राप्तिका होम के साथ संवंध वताय गयादहैग्रौर्‌ ग्रन्नकी 
प्राप्ति भोजन के लियेही होने से भोजन का श्रभाव प्राप्त होने 
पर प्राणाम्निटोत्रकाभीलोपदही प्राप्त होता है; (रसा कोई 
तो कहते हें कि ) प्राणाग्निहोत्र का लोप नहीं होता; 
योकि श्रुति ने उसके लिये भ्रादर दिखाया है । वैश्वानर वियाकरे 
प्रकरण मे जावाल शाखा की स्मृति इस प्रकार है- पूर्वोऽतिथि- 
भ्योऽद्ीयात्‌ । यथा ह वै स्वयमहूत्वाऽग्निहोत्रं परस्य जुहुयादेवं 
तत्‌' ( वह्‌ ्रतिथियों के पहिले भोजन करे भ्रन्यथा स्वयं श्रग्नि 
टोत्रन करते हए वह्‌ दूसरे का म्रग्ति होत्र करता है एेसा 
होगा ) । इस प्रकार प्रथम श्रतिथि को भोजन कराने कीं निन्दा 
करके स्वामी के प्रथम भोजन करने की विधि वताते हुए श्चृत्ति 
प्राराम्ति होत्र के लिये प्रादर दिखाती है। जो श्रुति श्रग्तिहोत्र 
का पचसे होना भी सहन नहीं करती वह प्रथम होने वाले 
ग्रग्निहोत्र ही का लोप स्वत्पभीन सहन करे यह योग्य हीटहै 
एसा हमारा मत है । यदि कहो कि भोजन के लिये श्रन्न की 
प्राप्ति के साथ होम का सम्बन्व होने से भोजन का लोप होने 
पर श्रग्तिटोत्रकाभीलोपदहो जायगा एेसाभी तो कहा गयां 
था परन्तु वहु ठीक नहीं टै क्योकि यह वाक्यहोम कै द्रव्य 
विशेष का विधान करने के लिये है । व्यवहार मे साधारणतया 
ग्रग्निहोत्र के लिये दूध म्रादि द्रव्यो की श्रावदयकता होती है 
ग्रौर यहाँ पर भी श्रग्निहोत्र' शब्द ही का प्रयोग होने से 
सामान्य श्रग्निहोत्र के सव भ्रंग, कौंडपायी लोगों के म्रयन यज्ञ 
के समान, यहाँ पर भी प्राप्त हो जांयगे इसलिये यहां पर भ्रन्न 
ही एक द्रव्यदहै एसे विशेष भ्रंग का विधान करने के लिये 
'तद्यदु भक्तम्‌०' ( वह्‌ जो ग्रन्न इत्यादि ) वाक्य दिया गया हे। 
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जिति रि रि गेति 


इसलिये क्रिया के श्रंगका लोप होने से मुख्य क्रिया का लोप 

नहीं होता एेसा प्राप्त हस्रा मरति भोजन न करनादहोतो जल 

से श्रथवा इसी प्रकार भ्रन्य किसी भ्रनुक्ल द्रव्य से उसको भोजन 

के स्थान पर ग्रहण करते हए प्राणाग्नि होत्र का श्रनुष्ठन 

करना चाहिये ।। ४० ॥ 

| इस पूर्वपक्ष का भ्रागे के सूत्र से उत्तर देते हैँ 
उपस्थितेऽतस्तद् नातु ।! ४१ ।। 


उपस्थिते [ भोजन | उपस्थित टो तव अतः उसी 
[ प्राणाम्नि होत्र करना चाहिये | तद्वचनात्‌ क्योकि वं 
श्रुति दहे । 
भोजन प्राप्त होने पर उसी से यानौ जो भोजन द्रव्य प्राप्त 
"हो उस द्रव्य से प्राणाग्ति होत्र करना चाटिये, क्योकि श्रुति 
का वेसा ही कथन है श्रति कट्ती है (तद्यद्भक्तं प्रथममाग- 
च्छेत्तद्धोमीयम्‌ | खां° ५।१६।१ | (जो श्र्न प्रथम प्राप्त 
होता दोगा उसीसे होम करना चाहिये ) इस वाक्यमेंग्रन्नका 
सिद्ध वस्तु रूप से प्रतिपादन किया हृभ्रा होने से ( भोजन रूप ) 
ग्रन्य कायं मे उपयोगी एसे द्रव्यही से प्राणाहुति देना चाहिये 
एेसा श्रति विधान करती दै। श्रव यदि श्राहतियांँ प्रयोजन 
रहति हों तो भोजन के लोप के प्रसंग मे उसके स्थान पर 
प्रन्य द्रव्यो से काम लेने के लिये किस प्रकार विधान दहो 
सक्ता टै ? मरोर न यहां साधारण भ्रसिनिटोत्र के घमसे 
ग्रभिपध्राय ही दै। कुडपाया शाखा वालों के अ्रयन यज्ञ में 
'मामगिनिटोत्रंजुहोति' ( एक मास वह श्रमिनिहोत्र करे ) एेसा 
जो विधान है उपमे यह्‌ श्रग्निहोत्र शब्द भ्रायाहुभ्रा होनेसे 


क 4 
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वहां साधारण श्रगिनिहोत्र के सहश दही म्रग्निहोत्र करने का 
विचि कहाहुम्राहैएेसा कट्‌ सक्ते है मरोर इसलिये वहां साधारण 
ग्रग्निहोत्र के भ्रंग प्राप्त हों यह्‌ युक्त हीदै। परन्तु यहां 
ग्रग्निटोत्र दाब्द ्रथेवाद वाक्य में श्राया हुश्रा है, इसलिये 
यहां पर सावारण श्रभ्तिहोत्र के समान अ्रग्निहोत्रकरनेका 
विवि कहा हैषा नहीं कह सक्ते गओ्रौर यदि यहां साधारण 
ग्रग्निटोत्र के ध्म भी प्राप्त होते टै एेसा मने तोभ्रम्निका 
उद्धरण ( प्रदीप्त करना) श्रादि धमं कौ भौ यहाँ प्राप्ति 
गी परन्तु इस धमं का तो यहाँ संभव ही नहीं है । श्रग्नि 
का उद्धरण होम का श्राधारदहैश्रौर यहां पर म्रग्निमे होम 
करने का नहींहै क्योकि इससे तोये ्रहतियां भोजन के 
प्रंगभूत ह यह भाव ही निवृत्त हो जाता है। भोजन के लिये 
प्राप्त द्रव्य के साथ उन श्राहृतियों का संवंव है इसलिये यह्‌ 
होममखदहीमें होता दै। जावाल श्रुति इसीलिये ग्रतिचिके 
पहिले भोजन करं एेसा कर्टेकर यह्‌ होम मखदहीमे करनेका 
है सा प्रदशित करती दै। इसलिये यहा भी अ्रग्निहोत्र के 
भ्रंग काल्पनिक ही दहै, एेसा उर एव वेदिर्लोमानि वर्दिह्‌ दयं 
मनोऽन्वाहार्यवचन म्रास्यमाहवनीय,' [ दछां० ५१८२ || 
( दातो दी वेदी है, केश दर्भे है, हृदय गार्हपत्य है, मन 
ग्रन्वाटार्यं श्रौर मुख ग्राहवनीय प्रग्तिदै ) इस वाक्य में श्रूति 
दर्शाती है । वाक्य में वेदी शब्द स्थंडिल यानीकुडके प्रथमं 
है क्योक्रि प्रख्य श्रग्निहो्र मे वेदी नहीं होती अरर मुख्य 

ग्निहोत्र की भावना ही यहाँ पर श्रभिप्रेत है । निवत कालिक 
भोजन के चाय ब्राणार्तिदीव का संबंध होने से मुख्य ्रमग्निहोत्र 
के कालके साथ उपफा कोई सवव नहौहै। इसी प्रकार 
उपस्थान श्रादि कटं श्रन्य भ्रंग भी प्राणाग्निहोत्र मे पूणं रूप 
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से नहीं मिलते । इसलिये मंत्र द्रव्य ्रौर देवता इनके साथ 
ये पांच होम भोजन उपस्थित होने परहीकरनेकेटैँठेसा 
सिद्ध हस्रा । भ्रव श्रादर सूचक श्रृतिजो ऊपर दी गहै वह 
भोजन उपस्थित होने पर स्वामी प्रथम भोजन करे ठेसा 
विधान करने के लिये है, इस श्रुति का इससे श्रधिक भाव 
नहीं है श्रथति इससे प्रााग्नि होत्र नित्य करना चाहिये एसा 
नहीं प्रतिपादन कर सकते । इसलिये भोजन के श्रभावमें 
ग्रग्निहोत्र कालोपही प्राप्त होता है।। ४१॥ 
२७ तचल्िर्धघारराधिकरर । 
तच्चिर्धार णानियमस्तदृहष्टेः पुथरघ्यप्रतिदन्धः 
फलम्‌ । ४२॥। 

तल्लिधररिणानियमः उन | क्मगों | के निधरिण कां 
[ कर्मो से | नियम पूवेक संबध नहीं है तदहष्टेः क्योकि वैसा 
देखने मे ग्राता दै हि तथा | एेसी विद्या्रोंका | अग्रतिवः 
प्रतिबन्ध न होना यह पथक्‌ म्रलग फलम्‌ फल है । 


कर्मो के श्रगभूत एेसी कूं विद्याएं [उपनिषदों में | मिलती 
है, जसे, श्रो मित्येतदक्षरमृद्गीथमुपासीत' | छां° १।१।१ | ( 
यह्‌ भ्रक्षर उदुगोथ हं उसको उपासना करे ) इत्यादि । यहाँ पर 
विचार करते है कि उन विद्याप्नों काजो कर्भसे संबंधदहै वह 
परणेमयत्व श्रादि के समान नित्य है श्रथव। गो दोहन श्रादि के 
समान श्रनित्य है । 

पूवेपक्ष- वह संबंध नित्य ही है कषोकि यज्ञ प्रयोग के जो 
वचन है उनका इनमे समावेश है । यद्यपि ये उपास्ननाएं किसी 
विशिष्ट यज्ञ प्रकरण को भ्रारंभ करते हुए नहीं कही गर्द हैँ 
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तो भो उद्गीथ श्रादि से इनका यज्ञ के साथ संवंध होने स यज्ञ 
प्रयोग के वचनोंही से उनका ्रन्य भ्रंगों के समान समावेश 
होता है । श्रव इन उपासनाभ्रों के भ्रापयिताह्‌ व कामानां भवति! 
| छां ° १।१।७ | ( उसको सव इच्छाएं म्रवद्य पूर होती दै ) 
इत्यादि फल उनही विच्रों के प्रकरणमें कहे हए हतो मी 
जिन वाक्यो मेंइन फलोंका निर्देश है वे सव वतमान काल 
वाचक होने से ये वाक्य केवल भ्र्थवाद रूप है, उनका निर्दोष 
दाव्द सूनना' न्नादि कह्ने वाले श्रुति वचन के सहश फल कटने 
मे तात्पयं नहीं । इसलिये भसे “यस्यपरंमयी जुहूभवति न स 
पापं इलोक भ्णणोति" ( जिसकी जूहू यानी चिम्मच परंमय होती 
टै वह दोप युक्त शब्द नहीं सुनता) इत्यादि वाते किसी 
विशिष्ट प्रकरण में नहीं कही हैँ तो भी उनका जुहु श्रादिस 
यज्ञ मे खमावेड होने से किसी विशिष्ट प्रकरण मे कही हुई हों 
एेसा ही उनक्ता यज्ञ के साथ नित्य संबंध होता है 1 इसी प्रकार 

उपासनाप्रो का भी यज्ञ से नित्य संबंध दहै। 
समाधान--उद्ूगीथ ग्रादि कर्मागोके स्वरूप जोश्रृतिने 
निधारय कयि हँ, जसे उदुगीथ सब का सार है इच्छा पूरं 
करने वाला ह सभृद्धिदेने वाला है मुख्य प्रार ्रौर च्रादित्य है 
इत्यादि, इनका कर्मो से नित्य संवंध नहीं वन सकता क्योकि 
वेसा ही देखने मे भ्राता 1 इन क्मागोका कर्मो से अ्रनित्य 
संदंध है ठेसा श्रूति कथन करती है जेसे, ^तेनोभौ कुरुतो यश्चै- 
तदेवं वेद यश्चन वेद' | ० १।१। १० |] ( इसलिये जो 
यह एेसा जानता है ग्रौर जो एेसा नहीं जानता दोनों कमं करते 
दै ) । इस वाक्यम इस कर्मागकाज्ञाननहोने वालों को भी 
श्रूति कर्मकौ श्रान्ना देतीहै। इसी प्रकार जिनको प्रस्ताव 
२२ > ५. 
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श्रादि के देवताभ्रों का ज्ञान नहीं है एेसे प्रस्तोता भ्रादि 
ऋत्विजो से भी लोग यज्ञ कराते हैँ ठेसा श्रुति ने निश्चय किया 
है जसे, श्रस्तोतर्या देवता प्रस्तावमन्वायत्ता तां चेदविद्रासप्रस्तो- 
ष्यसि" [छां० १ १०1 € |] (हे प्रस्तोता जिस देवता का 
प्रस्ताव से सवव है उसको न जानते हुए यदि तू श्रपना कर्म 
करेगा ), तां चेदविद्रानुद्गास्यसि' | छां १।१०। १० | 
( उसको न जानते हुए यदि तू गान करेगा ) ग्रौर तां चेद- 
विद्रान्प्रतिहरिष्यसि' [छां० १। १०। ११ ( उसको न जानते 
हए यदि तु प्रतिहरण करेगा ) । 
कर्मो के ग्राश्रयसे रही हई विद्याश्रों का उन कर्मो के फलों 
से भिन्न फल ही होता है । वह फल है कमफल की प्राप्तिमें 
प्रतिवन्ध का श्रभाव भ्र्थात्‌ कमफल की समृद्धि यानी कर्मफल 
का एक विज्ञेष प्रकार का उत्कषं, जसे, तेनोभौकुरुतो यश्च॑त- 
देवं वेद यश्च न वेद । नानातु विद्या चाविद्या च यदेव विद्यया 
करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव वीयेवत्तरं भवति ।' | दां १। 
१। १० | ( इसलिये जो यह एेसा जानतादहै भ्रौर जो नहीं 
जानता, ये दोनों कमं करते ह, परन्तु विद्या म्रौर प्रविद्यया भिन्न 
है । विद्या, श्रद्धा रौर उपासना इनमे युक्त जो कमं किया 
जाता है वह श्रधिक वलवान्‌ होतादै) 1 इस वाक्य मे ज्ञानी 
मनुष्य भ्रौर म्रज्ञानी मनुष्य दोनों के कमं भिन्न है, एेसा कटा 
हुश्रा होने से श्रौर वीर्यवत्तरं ( श्रधिक वलवान्‌ ) इसमे ^तर' 
( श्रधिक ) इस शब्द का प्रयोग होने से विद्या रहित कमं भी 
क्छ भ्रंश मे प्रवल होता है एेप्रा निश्चय होता हे । श्रव यह्‌ वात 
विद्या का कमं से श्रनित्य संबंधहो तब ही युक्त होती है। यदि 
विद्या का कमं से नित्य सम्बन्ध हो तो विद्या रहित कमं प्रबल 
होता दै एेसा कंसे मान सकते हँ ? क्योकि यह सिद्धांत है कि 
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कमं सर्वागि पूरं होता है, तव ही वह प्रवल होता है । एेसा ही, 
जिन उपासनाग्रों मे स।म में लोक श्रादि की भावना को जाती 
है उनमें से प्रत्येक का पृथक्‌ फल "कल्पन्ते हास्मै लोका 
ऊरध्वाड्चावृत्ताश्च' [ छां० २।२।३ ] ( इसको उपर के रौर 
नीचे के लोक फल देने मे समथं होते हैँ ) इत्यादि वाक्य से कहे 
दं । श्रव श्ूति के किये हुए ये फल के विधान केवल भ्रथवाद 
टँ एेसा कहना ठीक नहीं; क्योकि एेसा मानने से यह्‌ गुण- 
वाद दहं एेसा प्राप्त होगा ( जिन वाक्यों से फल का कथन होता 
टे मरोर वह्‌ फल वास्तव में प्राप्त होना सम्भव नहीं होता तव 
उन वाक्यो को गुरवाद कहते हैँ ) । परन्तु इनका फल कटने 
से तात्पयं है एेसा माने तव वे भूख्यवाद रूप है यही प्राप्त 
हता है । प्रयाज प्रादि के सम्बन्ध मे जिसमे कुचं नियमित 
कायं करना प्रावरयक है ेसे यज्ञ का प्रकरण चला हुप्रा होने 
से वे प्रयाज उन यज्ञो के लिये हैँ इसलिये जिन वाक्यों मे इन 
प्रथाजों के फल का कथन दहै वे केवल भ्रथवाद रूप है 1. यही 
चात किसी विरिष्ट प्रकरण का प्रारम्भ न करते हुए 
कटे हुए पणमयत्व ्रादि श्रद्ध के सम्बन्ध मे भी समना 
चाहिये । पणंमथत्व श्रादि क्रियास्वरूप न होने सेः प्रश्रय के 
विना उनका फलों से सम्बन्ध नहीं वन सकता । भ्रव जो दोहन 
( दूध दोहने का पात्र ) भ्रादि वस्तुभ्रों मे जल ले जाना भ्रादि 
प्रकृत क्रियाग्नों का भ्राश्रय मिलता है ( यज्ञ मे जो पानी लाने 
का होता है वहु जिसको पञ्यु की इच्छा हो वह गोदोहन ` यानी 
गाय रोहुने के पात्र मे लावे एेसी विधि है इसका यज्ञः से 
ग्रनित्य सम्बन्ध है क्योकि जिसको पञ्ुःकी इच्छा न हो वह 
गोदोहन में पानी नहीं लाता), इसलिये उनके लिए-फलः के 
जो विधान हैँ वे युक्त हौ हैँ । इसी प्रकार विल्वमयत्व श्रादि को 
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भी यूप श्रादि प्रकृत पदार्थो का श्राश्चय मिलता दै ( श्रन्न प्रादि 
की इच्छा करने वाला विल्व का यूप करे एेसा यज्ञ प्रकरण में 
एक वाक्य है ); इसलिये उनके फल का विधान मिलता टै वह 
भी ठीक है परन्तु प्रकरण मे पणंमयत्व प्रादि पदार्थोकोरणेत्रा 
कोई भी श्राश्रय नहीं मिलता । यदि इसी वाक्य में परणामयत्व 
का जुहु प्राश्रयटै यह भी कटने का प्रयोजन टता फल्‌ 
कहने सेभी श्रभिप्राय दहै एेसा कहे तो वाक्य भेद नामक दोप 
( एक ही वाक्यकेदोग्नभिप्राय मानना) प्राप्त होगा । भ्रव 
उद्गीथ श्रादि के सम्बन्धी जो उपासनाएं नहींहैँवे क्रिया 
स्वरूप होने से उनकी विदोष विधि वन सकती टै इसलिय इनं 
उपासनाग्रों के फल का विधान करनेमे कोई विरोध नहीं 
प्राप्त रहोता। इसलिये जंसे गोदोहन ग्रादि पदार्थे यज से 
सम्बन्ध रखते है तो भी उनके साथ स्वतंत्र फलका सस्वन्ध 
कहा है इसलिये उनका यज्ञ से म्रनित्य सम्बन्ध, वसेदही 
उग्दीथ श्रादि से संबंध रखने वाली उपासनाप्रों का भी कमं 
से श्रनित्य संवंध है एेसे समना चाहिये। इसी देतु से 
कल्पसूत्रकार एेसी उपासनाभ्रों का समावेश कमं मे नदीं 
करते ॥ ४२॥ 


२८ प्रदानाधिकरण । 
प्रदानवदेव तदुक्तम्‌ ॥ ४३ ॥। 
 भ्रदानवत्‌ [ पुरोडाश के | प्रदान के समान एव टी यह्‌ 
है, तद्‌ यह्‌ बात उक्तम्‌ [ जमिनी ने | कही हं । 
वाजसनेयक . मे “वदिष्याम्येवाहमिति वाग्दध्रे | ब्र 
१।५।२१ ] (८ मै बोलती रटहूंगी एेसा वाणी ने निश्चय करिया ) 
इत्यादि श्रुतिः मे वाक्‌. श्रादि श्रौध्यात्मिक पदार्थोमें प्राण 
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श्रेष्ठ है तथा श्रग्नि ्रादि श्राधिदैविक पदार्थो मे वायुश्रेष्ठदहै 
एेसा निश्चय किया है । तथा, छदोग्य उपनिषत्‌ में "वायुर्वाव 
संवगः | छां० ४।३।१ | (वायु ही संहार कर्ता है) इस 
वाक्य मे प्रगति भ्रादि श्राधिदैविक पदार्थो का वायु संहार 
करता श्रौर प्राणो वाव संवगः" [ छां ४।३।२ ] (प्राण 
टी संहार कर्ता है) इस वाक्य मेंवाक्‌ आदि भ्राध्यात्मिक 
पदार्थो का प्राणा संहार कर्ताहै एसा निश्चय कियादहै। भ्रव 
यहां संशय होता है कि इन वायु मरौर प्राण को पृथक्‌ उपासना 
करनी चाहिये प्रथवा म्रभिन्न रूप से उपसना करनी चाहिये । 
पूवपक्ष-ग्रमिन्न रूप से. उपासना करनी चाहिये क्योकि 
दोनो तत्व सेएक ही रहै, स्वरूप श्रभिन्न होनेःपर उनका भिन्न 
र्पसे चिन्तवन करना ठीक नहीं है।श्रूति इन दोनोंकी 
ग्राध्यात्मिक भ्रौर. भ्राधिदेविक भाव. से तात्त्विक श्रभिन्नता 
दिखती है; जसे, :ग्रग्निवग्भूत्वा मुखं प्राविशत्‌ [ एे° २।४ | 
( अ्रग्निवाणी वनकर्‌ मुख मे प्रकिष्ट हुम्रा ) इत्यादि 1 तथा, 
'त एते सवे एव समाः सवेऽनंताः' [ ब्र ° १५१३ ] (एेसेये 
सव एकसेर्टै सव ग्रनंत दहै ) इस प्रकार यह्‌ श्रृति म्राध्यात्मिक 
प्राणों के श्रात्म भूत ही ्राधिदेविक विभूतियां है एेसा दिखाती 
दे । श्रन्य स्थलों परर भी प्रसंग वश ग्राघ्यात्मिक श्रौरं 
स्राधिदैविक पदार्थो की तत्त्व से प्रभिन्नता है एेप्षा दिखाया गयां 
है श्रौर कहीं परतो “यः प्राणः स वायुः (जो प्राण है वह्‌ 
वायुदहै इस प्रकार स्पष्टरूपेण प्राण श्रौर वायु की एकता प्रतिः 
पादितकीहै। वैसे ही ऊपर उद्धृत किये हुए वाजसनेयीं 
व्राह्मण के भरन्त मे .यतश्चोदेति सूयः | ब्र० १।५।२३.] 
( जहाँ से सूये उदय होता ह ) इत्यादि जो मन्त्र दिया है उसमें 
श्राणाद्वाः. एष -उदेतिः प्राणेऽस्तमेति | ब्र° १1 ५।.२३ 1 
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(प्राण में से यह उदय होताहै ग्रौर प्राणही में ग्रस्त होता 
है :) इस अकार भ्रन्तमें प्राण ही का निर्देश करके प्रारा श्रौर 
वायु एक ही हँ एेसा श्रति दिखाती है। तथा, "तस्मादेकमेव 
व्रतं ` चरेत्प्राण्याच्चैवापान्याच्च' [ बरृ° १।५।२३ | ( इसलिये 
वह एक ही त्रत करे भ्र्थात्‌ प्रा श्रौर श्रपान का व्यापार करे) 
इस भ्रकार-एक ही प्राण व्रत का भ्रन्त में निर्देश करके श्रुति 
उपयु क्त वातःही को ःढ़-करती है । छान्दोग्य उपनिषत्‌ में भी 
भागे 'महात्मनश्चतुरो-देव एकः कः स जगार भुवनस्य गोपाः' 
| छां ० ४ । ३ ।.६ | ( जगत्‌ के-पालक प्रजापति देव ने चार 
इन्द्रिय रूप महात्मा्नो का संहार किया ) इस वाक्य मे संहार- 
कर्ताएक ही है एेसा श्रूति सूचित करती है। एक चार का 
संहारकर्ता एक है श्रौर दूसरे चार का संहारकर्ता दसरा है 
एेसा नहीं कहती । इसलिये उपासना एक रूपसे होती टै, एेसा 
प्राप्त होता. है । 
समाघान- वायु श्रौर प्राण इनकी पृथक्‌ ही उपासना करनी 
चाहिये क्योकि दोनों का पृथक्‌ कथन है 1 यह्‌ भ्राध्यात्मिक ओरौर 
भ्राधिदेविक रूप से पृथक्‌ उपदेश ध्यान के लिये किया गया है 
ओ्रौर यदि वह्‌ पृथक्‌ ध्यान ही न होगा तो निरथैक हो जायगा । 
यदि कहो कि ( पूवेपक्षमे ) कहा तोदहैकि ये दोनों तत्व से 
ग्रभिन्न. होने से इनका भिन्न रूप से चिन्तवन नहीं बन सकता तो 
इसमे-कोई दोष नहीं है । तत्व से म्रभिन्न होते हृए॒ भी श्रवस्था 
भेद केकाररण भिन्न रूप से उपदेश भी होता है ओ्रौर उसके 
भनुसार भिन्न रूप से म्रनुचिन्तवन भी होतादै। भ्रव ऊपर 
जिस मन्त्र को चर्चा की गई है, उसका श्रभिप्राय दोनों पदार्थों 
कै अभेद -मे भी निकल सकता है तो भी प्रथम कहे ` हृए उपास्य 
ष्रदार्थो के भेद काः निराकररणकरने"का उसमे सामथ्यं नहीं है । 


ग्र ३पा०३ सू9 ४३ | २३४३ 


सि त भित 9 श भे ति "द तोक जे. त जो 0 पेज 


स यथेषां प्राणानां मध्यमः प्राण एवमेतासां देवतानां वायुः 
[ बृ १।१५। २२ ] ( जेसा यह प्राणोमेप्राण दै वेसा ही 
यह्‌ इन देवताग्रों मे वायु) इस श्रुति मे वायु श्रौर प्राण 
इनमे उपमेय उपमान भाव कहा है। इससे प्राण त्रत का 
( ऊपर निर्देश किया गया है उसका ) भीं व्याख्यान टुश्रा एेसे 
समभ्ना चाहिये । "एकमेव तब्रतम्‌' | बरृ° १।५।२३ |] ( एक 
टी त्रत ) इस वाक्य में "एव" ( ही ) का प्रयोग वाक्‌ भ्रादि त्रतों 
का त्याग करके प्राणका ब्रत करना चाहिये एसा प्रतिपादन 
करने के लिये किया गया है, क्योकि भ्रव वाणी भ्रादि कै त्रत 
भंगदहो गये हैँ एेसा तानि मृत्युः श्रमो भूत्वोपयेमे | ब्रु 
१।५।२१ | ( उनकोश्रम रूप होकर मृत्यु ने धेर लिया) 
इस श्रुति में कहा टै, परन्तु वह्‌ !एव' शब्द वायु त्रत की निवृत्ति 
नहीं करता; क्योंकि श्रथातो व्रतमीमांसा [ ब० १।५।२१. 
( श्रव यहाँ से व्रतो का विचार करते हैँ) इस प्रकार प्रारभ 
करके वायु ्रौर प्राण इन दोनोंके व्रत एक ही से अ्रखंड रहने 
चाहिये, एेसा भ्रागे श्रति ने निश्चित किया है। एकमेव तब्रतं 
चरेत्‌" | वरे० १।५।२३ | (एक ही ब्रत करे ) एेसा कह कर 
तेनो एतस्य देवतायै सायुज्यं सलोकतां जयति |ब्रृ° १।२।२३] 
( उससे उस देवता के साथ सायुज्य भ्रौर सालोक्य को प्राप्त 
करता है ) इस प्रकार वायु को प्राप्त होना यह फल कह कर 
वायु का त्रत निवृत्त नहीं होता एेसा श्रुति प्रतिपादन करती है । 
यहां देवता वायु ही हो सकता है क्योकि उपासक को श्रपरि- 
च्छिन्न स्वरूप की प्राप्ति ग्रभीष्ट है । पहले भी सेंषाऽनस्तसिता 
देवता यद्वायुः" [ बृ० १।५।२२ | (जो वायु है वही यह्‌ 
कभी नष्टन होने वाली देवतादै) इस वाक्य में वायु कों 
देवता कहा है तथा तौ वां एतौ द्वौ संवगौ वायुरेव देवेषु भ्राणः 
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प्राणेषु" [ छां०४।३।४] (एसे ये दोनों संहारकर्ता है 
देवो मं वायु भ्रौरप्राणोंमे प्राण ) इस प्रकार दोनोंको भिन्न 
रूप से कट्कर ते वा एते पश्चान्ये पन्वान्ये दश सन्तस्तत्कृतमु' 
| दछां० ४।३।८ | (एेसेये पांचश्रौरये पांच एेसे दस; 
ये ही कृत यानी सव से प्रधिक रहँ) इस प्रकार भिन्नरूपसेही 
उपसंहार किया है । इसलिये भिन्न रू्पसे ही उनको उपासना 
करनी चाहिये । 
पुरोडाश के प्रदान के समान इसको समभना चाहिये जसे, 
'इद्रय राज्ञ पुरोडाशमेकादशकपालमिन्द्रायाधिराजायेन्द्राय 
स्वराजे' | ते० सं०२।३।६ | (इन्द्र राजा को भ्यारह्‌ 
कृपालो पर पुरोडारा देना चाहिये भ्रोरवेसे ही इन्द्र रूप प्रवि- 
राजा को म्रोर इन्द्ररूप स्वराजा को देना चाहिये ) इस वाक्य 
मे जोत्रिपुरोडाश इष्टि कटी टै उसमें सव देवों को टविभगि 
पर्हचाने वाला होता पुरोडाश व्यथं न जाय इसलिये उनको एक 
साथ ग्रहण करता टै एेसा कटा हृभ्रा होने से मरौर इन्द्र एकी 
होने से ये तीनो पुरोडाश एक साथदेनेकेहोते है एेसी शका 
प्राप्त होने पर, राजत्व प्रादि गुण भिन्न होने से तथा याज्या 
( यज्ञ कर, एेसा भ्रध्वयुं की भ्राज्ञा होने पर होता जो मन्व 
पदृकर हवि देता है ) तथा भ्रनुवाक्या ( मन्त्र कह एेसी म्व्वयु 
की श्राज्ञा होने पर होता जो मन्त्र पठता है ) इनका हैर फरसे 
कथन होने से तथा श्रुति के कथनानुसार ही देवता पुथक्‌ है, 
इसलिये पुरोडाद् पृथक्‌ ही दिये जाते हैँ ेसा कथन दहै; वसे ही 
वायु भ्रौर प्राण का एक ही स्वरूप होते हुए भी उनका उपास्य 
भ्रंग पृथक्‌ होने से उपासना भी पृथक्‌ ही है यह्‌ श्रभिप्रायहं। 
यही वात संकषे काण्ड मं नाना वा देवता पृथग्जञानात्‌' ( देवता 
: भिन्न हैँ क्योकि उनका पृथक्‌ ज्ञान होता है ) इस वाक्य से कही 
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। श्रव जैसे यहाँ द्रव्य ग्रौर देवता भिन्न होने से योग भी भिन्न 

› वैसे यहां विद्या भिन्न नहीं है क्योकि उपक्रम श्रौर उपसंहार 
से श्राध्यात्मिक ्रौर श्राधिदेविक पदार्थो को कहते हए विद्या 
एक ही दै एेसा प्रतीत होता है । भ्रव जैसे श्रग्निहोत्र मे सायं- 
काल श्रौर प्रातःकाल के भेदसे भिन्न प्रवृत्ति होती है वसे ही 
यहां विद्या एकर होते हृए भी म्राध्यात्मिक ओर ब्राधिदेविक 
पदाथं भिन्न होने से भिन्न प्रवृत्ति वन सकती है । इसी अ्रभिप्राय 
स सूत्रकार श्रदानवत्‌' | पुरोडाश के | प्रदान के समान यह्‌ 
टण्साक | ८३ ॥ 


+ >" 0" 


२६ लिगभूयस्त्वाधिकरण । सू ४४-५२ 
लिगभ्रुयस्त्वात्तद्धि बलीयस्तदपि ॥\ ४२४ ॥ 


लिगभयस्त्वात्‌ भ्रनेक लिग ( ) होने के कारण 
[ ये अग्नि विद्यात्मक है ] हि क्योकि तत्‌ वह्‌ ( लिग) 
बलीयः [ प्रकरण से | वलवान्रु है तद्‌ यह अपि भी 
| जेमिनी ने कहा है | । ्‌ ¦ 


वाजसनेयी शाखा के श्रग्नि रहस्य मे ^नेववा इदमग्र 
सदासीत्‌" ( यह पहले कभी सत्‌ नहीं था ) एेसा कहा है इसो 
क्राहयार में मन के सम्बन्ध मे कहा है--'तत्षट्‌ व्रिशत्सहस्राण्य- 
पद्यदात्मनोऽग्नीनकन्मिनो मयान्मनश्चितःः ( उसने भ्रपने 
पूजनीय, मनोमय श्रौर मन के वने हुये, छत्तीस हजार 
ग्रग्नि देखे ) इत्यादि । वैसे ही भ्रागे, 'वाक्वित 
पराराचितश्चक्षाइचतः श्रोत्रचितः ( कमंचितोऽग्तिचित 
( वारी से वने. हृए, प्राणं से वने हृए, चक्षु से बने हए, श्रोत्र 
से ने हए, कमं से बने. हुए ओर ्रग्नि से बने हुए ) इस 
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चाक्य मेवे भ्रनेक काल्पनिक श्रग्नि का निर्देश करते दटैँ। 
यहां पर संदाय होता है किये 'मनके वने हये" भ्रादि क्रिया 
से सम्बन्ध रखते टै भ्र्थात्‌ उस क्रियाके भ्रंगभूत हैं अथवा 
केवल विद्यात्मक यानी स्वतन्त्र है । 


पूवेपक्ष- प्रकरण को देखते हृए ये रग्नि क्रिया से सम्वन्व 
रखते है एेसा प्रतीत होता है । 
 समाधान- ये श्रग्नि स्वतन्त्र है; क्योकि इसके श्रनेक 
चिह्ल टै ।ये अग्नि केवल विद्यात्मकर टैँइस वात को पुष्ट 
करने वालि भ्रनेक चिल्ल इस ब्राह्मण मे प्राये टै। जंसे, 
(तद्यत्किचिमानि भूतानि मनसां संकल्पयन्ति तेषामेव सा कतिः 
( जिन जिन बातों काये सव भूत प्राणौ मन मे संकल्प 
करते हैँ वे इन प्रगति ही की कृति दै), 'तान्दैतानेवंविदे 
-सवेदा सर्वाणि भूतानि चिन्त्वन्त्यपि स्वपते" ( जो एेसे जानता 
है वह सोता है तो भी उसके लिये सव भूत सवेदा इन भ्रग्नियों 
को रचना करते हैँ ) इत्यादि । श्रव प्रकरणसे लिग ( चिह्ध) 
बलवान होते दहै, यह वात पूवं मीमांसा मे ही 
श्रुतिलिगवाक्यप्रकररस्थानसमाख्यानां समवाये पारदौवेल्य- 
मथंविप्रकर्षत्‌' [ जं० सू० ३।३।१३ ] (श्रूति, लिग 
वाक्य, प्रकरण, स्थान ग्रौर समाख्या ये सव एकत्र प्राप्त होने 
पर पूवं पूवे से उत्तर उत्तर दु्वेल-होते हैँ क्योकि स्वाथ का 
बोध कराने मे पूवे के व्यवधान के साथ उत्तर प्रवृत्त होते ह ) 
इस सूत्र से कही गई है ।। ४४ ॥ 
-पुवं विकल्पः प्रकररणात्स्यात्क्रिया मानसवत्‌ ४५ 
श्रकरणात्‌ प्रकरण से [ प्रतीत होता है कि] -पुवं 
“विकल्पः पूवं :[ -श्रग्नि ;] “का ही यह्‌ एक प्रकार स्यात्‌ हो 
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सकता है, क्रिया [ भ्रौर येश्रग्नि | क्रिया [| के म्रंगभूत दहं | 
मानसवत्‌ मानस [ सोमपाच्र | के समान यह है 1 
पूर्वपक्ष-ये ्रग्नि स्वतन्त्र, किसी के भ्रंगभूत नहीदं 
एेसा कहना ठीक नहीं है । प्रकरण को देखते हए एेसा निश्च 
होता दै कि पहिले जो क्रिया स्वरूप श्रग्नि कहा है उसीका 
यह एक प्रकार है, यह कोई स्वतन्त्र श्रग्नि नहींहै। यदि 
कहो कि प्रकरण से लिग वलवान्‌ है तो वह्‌ ठीक है, परन्तु 
लिगो में भी ऊपर का सा लिग प्रकरण से वलवान्र्‌ नहीं होता; 
क्योकि जिस वाक्य में इस लिग का कथन टै वह वाक्य 
काल्पनिक श्रग्नि की प्रशंसा के लिये है। इसलिये वह्‌ म्न्य 
किसी श्रथंके प्रतिपादन के लियेदहै ( यानी भ्रथंवादरूपरै) 
श्रौर श्रन्य ब्र्थकीप्राप्तिन दहो तो गुणवाद से उसकी सिद्धि 
भले ही दहो परन्तु वह प्रकरणका वाध करने में समथं नहीं 
टो सकता । इसलिये यद्यपि ये श्रग्नि कात्पनिक हतोभी 
प्रकरण के ्रनुसार उनका क्रिा ही से सम्बन्ध हेएेसा 
समभ्ना चाहिये । मानस (पात्र विदोष ) के समान इसको 
समना चाहिये । जैसे, द्वादशाह यज्ञ क प्रविवाक्य नामक 
( इस दिन सव क्म मानसिक होता दै इसलिये वहत से वाक्य 
यानी मंत्र उस दिन उच्चारण नहीं कयि जाते इसलिए इस 
दिन को श्रविवाक्य कहते हं ) दसवें दिन पृथ्वीरूपपात्रमें 
प्रजापति रूप देवता के लिये समुद्र रूप सोम लिया जाता ह 1 
उस समुद्र रूप सोमके संबंधे, सोमपात्र का ग्रहण करना 
(सोम ले लेने के पश्चात्‌ ) उसको उसके स्थान पर रख 
देना, सोम का होम करना देष भाग ग्रहण करना, सवको 


र लाना ८५ ओ्रौर `सोमपान करना श्रादि सव क्रियाएं मानसिक 
'वताई गई है। श्रव यद्यपि यह्‌ विशिष्ट पात्र मानसिक 
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हीदटै तो भी क्रिया का प्रकरण चला ह्श्रा होने से वह्‌ 
पात्र उस क्रिया के भ्रंग भूत हीदै। इसी प्रकारये विरेष 
प्रकार के श्रग्नि भी क्रिया के म्रंगभूत ही दैयहसूत्रका 
तात्पय ह्‌ । ४५ ॥ 

प्रतिदेन्ञाच्च \॥। ४६ 1। 


अतिदेशात्‌ भ्रतिदेश होने सेच भी [ इन श्रग्नियों का 
क्रिया के साथ संववदे |। 

इन भ्रग्नियों का क्रियाश्नों कै साथर्संवंध है वह आगे दिये 
हए अ्रततिदेश से भी हदीभूत होता दहै, "पट्‌त्रिशत्सह्राण्यग्नयो- 
ऽकस्तिषामेकंक एव तावान्यावानसौ पू्वेः' ( ये छत्तीस हजार 
ग्रस्नि पूजनीय है, इनमें से प्रत्येक प्रग्नि पूवेकथित इसके यानी 
कर्माग भूत श्रग्नि के समान है) । जहां सादृश्य होता ट वहीं 
ग्रतिदेश होता है । इसलिये पहिले ईटोंसे चिना प्रा श्रौर 
इसलिये क्रिया से संवंध रखने वालाजो श्रग्नि है उसका 
काल्पनिक श्रम्नि के साथ श्रपिदेश् किया हुभ्रा दोनेसेये 
ग्रग्निक्रिया से संवंघ रखते है, एेसा उपर को श्रुति दिखाती 
ठे । ४६ ॥ 

विद्यव तु निर्धारणात्‌ 11 ४७ ॥ 


तु परन्तु [ ये त्रग्नि विद्या विद्यात्मक एव ही है निर्धाणात्‌ 
क्योकरि [ श्रुति एेसा ही | निर्धारण करती है । 
सूत्रस्य “तु' ( परन्तु ) शब्द पूर्वपक्ष का निराकरण. सूचित 
करता है। ये मन के रचे हुए भ्नादि अ्रम्नि स्वतंत्रही ह यानी 
विद्यात्मक ही हैवेक्रियाके भ्रंग भूत नहीं है। क्योकि. श्रुति 
इसका एेसा ही निश्चय करती है जसे, ^ते हैते विद्याचित एवः 


(2२ . 
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| एेसेये श्रग्नि विद्या ही के वने हुए | तथा, “विद्यया 
हैवैते एवंविदश्चिता भवन्ति ( जो एेसा जानता दै उसके लिये 
ये श्रग्नि विद्या ही से वनते हैँ ) 1] ४७॥ 
्‌ दशनाच्च | ४८ 1! 

दर्शनात्‌ [ लिगों के ] दिखाई देने सेच भी | इन 
ग्रम्नियों के स्वतंत्र होने की सिद्धि होती दे | । | 
इन श्रग्नियों के स्वतंत्र होने मे लिंग ( चिन्ह ) भी श्रुति में 
मिलते हैँ यह पहिले ही “लिगभूयस्त्वातु' | ब्र° सू० ३।३।४८ | 
इस सूत्रम दिखा चुके । ८८ ॥ 

यदि कोई कटे कि ग्रन्याथकी सिद्धिनदहो तो लिगभी 
किसी श्रथं की सिद्धि नहीं कर सकता, इसलिये उसका त्याग 
करके प्रकरण के सामथ्यसेये प्रगति क्रियाके प्रग भूत दै, 
ठेसा निश्चय किया गया है । तो उसका उत्तर देते है 

भ्र त्यादि बलीथस्त्वाच्च न बाधः 11 ४&€ ॥ 

च परन्तु श्र त्थादिबलीयस्त्वात्‌ श्रुति प्रादि वलवान होने 
से [ये श्रग्नि स्वतंत्र हैँ इस पक्ष का] बाधः बाध न 
नहीं होता । 

इस प्रकार प्रकरण के सामथ्यं से इन ्रग्नियो को क्रियाभ्रो 
के ग्ग भूत मानकर वे स्वतंत्र हैइस पक्ष का वाध नहीं 
करना चाहिये, क्योकि श्रुति भ्रादि प्रमाण श्रधिक वलवान 
होते हैँ । श्रृति, लिग ्रौर वाक्यये प्रमाण प्रकरण से ्रधिक 
वलवान हैँ एेसा श्रुति लिग०' [ पू० भीऽ सू० ३।३।१४ | 
दस सूत्र म सिद्ध क्ियाहै। ये प्रमाण इनकी स्वतंत्रता के 
पक्त को सिद्ध करते हँ एेसा दिखाई देता है। प्रथम श्रुति 
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जिन पिति जि क च च ॥ 


प्रमाण देते हैते हैते विद्याचित एव ( एेसे ये म्रग्निः विद्या 
से रचे हृए ही दै ), लिग यह दै--'सर्वंदा सर्वाणि भूतानि 
चिन्वन्त्यपि स्वपते" ( वह सोया हृश्रा टैतो भी उसके लिये 
सव भूत इस श्रग्नि की रचना करते दँ ) तथा वाक्य यह्‌ दै-- 
"विद्यया हैवैत एवं विदश्िता भवन्ति" ( ेसा जो जानता दहै 
उसके लिये ये श्रग्नि विद्या ही से रचे जाते ट)! श्रव 
"विद्याचित एव' (विद्या ही सेरचे हृए ) एेसी जी निश्चयः 
रूप श्रुति है वह इन ्रग्नियों का क्रिया से संवंध है एेसा मानने 
से वाधित हो जाथगी 1 यदि कहो कि श्रुति का यह निश्चयात्मक 
प्रतिपादन उन श्रग्नियों के लिये किसी सावन कौ प्रावश्यकता 
नहीं है इस प्रभिप्रायसे है एेसा वन सकता दे, तो कटूते हँ 
एेसा नहीं हो सकता । यह भ्रभिप्राय तो "विद्याचित: ( विद्या 
के रचे हुए हैँ ) इस प्रकार जो प्रग्निका स्वरूप कटा है इसीसे 
स्पष्ट होता दै इसलिये वह्‌ निश्चयात्मक निर्देश व्यथं ही हो 
जायगा; क्योकि बाह्य साधनों को भ्रपेक्षा न होना यही इन 
श्रग्नियों का स्वरूप है यद्यपि इन प्रग्नियों को वाह्य 
सावनो को श्रपेक्षा नदीं दहै तो भो मानसिक पात्रों के 
समान उनका क्रिप्रा के साव संबंव हीगा एसी शका 
को दूर करनेके लिये ही वह ्रवधारण किया गया हसा 
मानने से वह श्रवधारण साथेक होगा 1 वैसे ही, (स्वपते जाग्रते 
चैवंविदे सर्वदा सर्वाणि भूतान्येतानग्रीश्चिन्वन्ति' (जो एेसा 
जानता है वह सोया होवा जागता हो, उसके लिये सव भूत 
इन म्रग्नियो की रचना करते हैँ ) एसा जो सायत्य का निदंश 
है वह्‌ इन श्रग्नियों को स्वतंत्र मानने ही से युक्तं होता है। ज॑से 
वाचामय श्रौर प्राणमय काल्पनिक श्रग्तिहोत्र के सम्बन्धमे 
प्राणं तदा वाचि जुहोति-वाचं तदा प्राणे जुहोतिः 
[ कौषी° २।५.] ( तब वह्‌ वाणी में प्राण का हवन करता 
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दै, तव वह प्राण में वाणी का हवन करता है) एेसा कहकर प्रागे 
कटा टं "एते श्रन॑ते श्रमृते श्राहुती जाग्रच्च स्वपंश्च सततं जुहोति 

| कौपी० २।५ |] (ये भ्रनंत भ्रौर भ्रमत एेसी श्राहृतियां वह 
साते श्रौर जागते सवं काल दिया करतादहै) वेसे ही यह्‌ 
समना चाहिये । यदि इनको क्रिया के प्रंगभूत माना जाय तो 
क्रिया का प्रयोग ग्रत्पकाल ही रहने से इसका स्वेदा हवन 
करते रहता नहीं वन सकेगा । यह केवल श्रथवाद हैएेसा 
कट्ना भी ठीक नहीं जहां भ्रत्यन्त स्पष्ट रूप से लिगादि 
विधायक प्रमाण मिलते हों वहां केवल निर्दश के कथनको 
ग्रथवाद कट्ना वन सक्ता है, परन्तु यहाँ पर ब्रत्यन्त स्पष्ट 
एसा भ्नन्य विधायक वाक्य उपलन्ध न होने से केवल संकीर्तन 
केवाक्यही से इन ग्रग्नियोंके ज्ञान का यहां विधान किया है 
एेसा मानना पड़ता हे ग्रौर वहभी जसा वहां परहैवसाही 
मानने योग्य है इसलिये ये श्रग्ति स्वतन्त्र हँ यही वात सिद्ध 
होती है । इसीसे 'तद्यत्किचिमानि भूतानि मनसा संकल्पयन्ति 
तेषामेव सा कृतिः' (ये सव भूत प्राणी जिन जिन वातोंका 
संकल्प करते है वह सव इन्दींका कामै) इस श्रुति काभी 
व्याख्यान हो जाता है। वेसे ही एवंविदे" ( जो एेसा जानता 
ह ) यह्‌ वाक्य भौ इन अरग्नियों का विशिष्ट पुरुष से सम्बन्ध 
वताता है, इसलिये इससे इनका किसी यज्ञ॒ से सम्बन्ध है एेक्षा 
नहीं मान सकते । इसलिये ये ग्रग्नि स्वतन्त्र हैँ यह्‌ पक्ष ही ग्रधिक 
वलवान है एेसा सिद्ध हृश्ना ॥ ४६ ॥ 


श्रनुधादिभ्यः प्रज्नान्तर- 


पृथवत्ववह्‌ इश्च तदुक्तम ॥ ५० ॥ 
अनुब आादिभ्यः सम्बन्ध श्रादिसे | भ्रग्नि स्वतन्त्र है 
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एेसा ज्ञात होता है | प्रज्ञान्तरपुथक्त्ववत्‌ म्न्य पृथक्‌ विद्याग्रो 
के समान [ही यह हैँ] च भ्रौर हृषः [ एेसी भ्रन्य वातें 
भी प्रकरण से निकलती हैँ एेसा | दिखाई देता ह । तद्‌ 
यह्‌ वात उक्तम जमिनीने कटी है । 


ग्रोर इसलिये भी प्रकरण का निरादर्‌ करते हएमनसे 
रचे हृए त्रादि अग्नि स्वतन्त्र ही हैँ ठेस्ा समभ्रना चाहिय किं 
उन प्रम्नियोकोमन हीसे स्थापना करे, मनटीसे ईट रचे 
मनदही से पात्र ग्रहण करे, मन ही से स्तवन करे, मनंटीसे 
मन्त्र पढ़े तथा इसी प्रकार श्रौर जो कुद कर्म इक्त यज्नमेंकरिया 
जाय वह सव कमं मनोमय हो, मनदहीसे रचे हए सनोमय 
ग्रम्नि मे मन ही से करेण; इस प्रकार मन श्रादिके व्यापारो 
के साथ क्रिया के श्रवयवों का संवंधश्रति लगाती! श्रव 
यह जो मन म्रादि काक्रिया से संवंध लगाया गया द्र वह्‌ 
भावना ही के लिये किया गयादहै। यदि क्रियाके भ्रंग प्रत्यक्ष 
होते तो उनको कल्पना से प्राप्त करने की कोई श्राव्रदयकता 
नहीं थी । भ्रव उग्दीथ भ्रादि की उपासना के सहश इस 
उपासना का भी क्रिया से संवंव होगा, एेसी गंका नहीं 
करनी चाहिये; क्योकि दोनों श्रुतियां भिन्न प्रकार कीरटहैँ। 
इस श्रुति मे क्रियाका कोई भ्रंश लेकर उस पर यह ्रमुक दै 
एेसी भावना करने के लिये नहीं कहा गया है परन्तु छत्तीस 
हजार विभिन्न मनो व्यापारो को ग्रहण करते हुए, जसे 
( भ्रन्य स्थलों पर ) पुरुष मे यज्ञ प्रादि की भावना कौट 
वसे उन मनो व्यापारो मे श्रग्नियों के स्वरूपकी ग्रौर्‌ पात्र 
प्रादि की श्रृति भावना करती दहै) भ्रव श्रुतिमे जो छत्तौीस 
हजार को संख्या वताई गई है वह पुरुष.की भ्रायु क दिनों 
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कोटस दिखाई देता है इसलिये उनका उसकी मनोवृत्तियों 
मे श्रारोप किया गया है एेसे जानना चाहिये । इसलिये इस 
सम्वन्व से भी (मन के' रचे हुए ्रादि अ्रग्नि स्वतन््रही है 
एेसा सिद्ध होता है । 

सूत्रमेजो भ्रादि शब्द है उससे श्रतिदेच भ्रादि प्रमाणो 
का यथासम्भव ग्रहण करना चाहिये; जसे, ^तेषामेकंक एवं 
तावान्यावानसौ पूवे: ( उनमें प्रत्येक म्रग्नि उतना ही है जितना 

ह पहले का श्रमग्नि है ) यह्‌ श्रुति क्रियामय म्रम्तिके माहात्म्य 

का प्रत्येक ज्ञानमय रग्नि मे भ्रतिदेश् करके क्रिया के लिये 
्रनादर दिखाती है । यदि इसग्रग्निकाक्रियाके साथ संवेध 
टोतातो भी इस प्रग्निका पूवेके श्नग्निसे विकल्प होगा एेसा 
नहीं कह सकते, क्योकि ग्राहवनीय श्रग्नि को धारण करना 
ग्रादि जिन व्यापारो से पहिले का श्रग्नि क्रिया मे उपयोगी 
टोता दै उस व्यापार से यह दूसरा अ्रग्नि उपयोगी नहीं सिद्ध 
होता । श्रव जो पूर्वपक्ष में कहा दै कि साहश्य होने ही से ग्रति- 
देश वन सकता है इसलिये यह ग्रतिदेश उस पक्ष को ही पुष्टि 
करता है, उसका उत्तर यह है कि हमारे मत मे भ्रग्नित्वका 
दोनों स्थान पर साहश्य होने से हमारे मतमेभी भ्रतिदेडा बन 
सकता दै, क्योकि काल्पनिक श्रम्निमे भी भ्रग्नित्वतो है ही। 
तथा श्वृति श्रादिके प्रमाण भी हमने ऊपर दिवि हें । इस प्रकार 
संबंध श्रादि कारणो से मनमे रचे हए श्रादि म्रग्नि स्वतन्त्रं 
एेसा सिद्ध हु्रा । 

भ्रन्य पृथक्‌ विद्याग्रो के समान यह है । जंसे शांडिल्य श्रादि 
ग्रन्य विधा श्रपने संबघ से युक्त होने से कर्मो से तथा अरन्य 
विदाघ्नों से पृथक्‌ है यानी स्वतन्वर है, वेसा ही यह जानो। 

२३ 
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इसीलिये राजसूय प्रकरण मे कटी हई श्रवेष्टि नामक इष्टि 
उस प्रकरण से पृथक्‌ को गई दैएेसा दिखाईदेता दै; क्योकि 
उस इष्टि का संवध तीनों वर्णो सेद ओ्रौर राजसूय यज्ञ 
केवल क्षत्रियां काही हँ 1 यह वात पूवं मीमांसा में 
क्रत्वर्थायामिति चेन्न वणंत्रय संयोगात्‌" [ जं० सू० ११।४।७ | 
( राजसूथमे राई हई होने से अ्रवेष्टि इष्टि स्वतंत्र किस 
प्रकार होगी एेसी शंका कोई करे तो वह्‌ ठीक नही; वथोकि 
सका तीनो वर्णो के साथ सवध रहं )। ५०॥। 


न सामान्यादयप्युपलन्धेम्र त्युवन्न हि 
लोकापत्तिः । ५१॥ 


सामान्यात्‌ समानता होने से अपिभी | इन श्रग्नियों 
का क्रिया से संवंव | न नहीं मान सकते, उपलब्धेः क्योकि 
[ वे पुरुष के उपयोगी हं एेसा | उपलब्व होता है । भृत्थुवत्‌ 
यह मृत्यु के समान है हिभ्रौर लोकापत्तिः लोक [ये ग्रग्ति 
है एेसी प्राप्ति | न नहीं है। 


पूर्वपक्ष मे जो कटा था फर मानस ( पात्र वि्ेप) के 
समान यह टै, उसक्रा म्रव उत्तर देते मानस पात्र के 
सादसय से भो मनसे रवे हए म्रादि्रग्नि त्रिरा केगभ्रंग 
हं एेप्ा मान नहीं सक्ते; क्योकि पूर्वोक्त श्रृति प्रादि प्रमारो 
से ये भ्रग्नि केवल पुरुष के लियेहं एेसा प्रतीत होता है। 
किमीका किसी से किंचित्‌ भी साहश्यनदहो यह्‌ संभव नहीं 
है, तो भी इसमे उसकी भ्रन्य के साथ जो विषमता है वह्‌ 
निशत नर्ही होती । मृत्यु के समान इसको समभना चाहिये । 
जैपतेस वा एष एव मृत्युयं एष एतस्मिन्मण्डले पुरुषः" 
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| श० त्रा० १०।५।२।३ | ( इस मंडल मे पुरुष दै 
वह॒ यह म॒त्युहै) तथा श्रग्निवं मृत्युः [ वृ° ३।२।१० | 
(श्रग्नि ही मृत्यु दै) इन वाक्यों मे भ्रमति ग्रौर भ्रादित्य 
मंडल का पुरूष दोनों के लिये यद्यपि समान रूप से मृत्यु 
राव्दका प्रयोग किया है तो भी उन दोनो में भ्रत्यंत साम्य 
है ेधा नहीं प्राप्त होता 1: श्रौर जसे, श््रसौ वाव लोको 
गोत माग्निस्तस्यादित्य एव समित्‌" [ छां ५।४।१ | (हे 
गौतम, यह लोकही श्रग्नि है ग्रौर उसकी भ्रादित्य ही समिवा 
है) इस वाक्य मे समिधा श्रादि का जो साम्य बताया दहै 
सये लोक को श्रग्नि का स्वरूप नहीं प्राप्त होता; वैसेही 
यह्‌ समना चाहिये ॥ ५१ 1 


परेरण च राब्दस्य ताद्िष्ये 
भ्रयस्त्वात््वनुबन्धः ॥ ५२ ॥ 


च ग्रौर परेण भ्रागे के [ ब्राह्मण ] से शब्दस्य श्रुति 
का ताद्विध्ये उस [ विद्या | का विधि कह्ने से ग्रभिप्राय है 
[ एेसा विदित होता दै । श्रग्निके ब्रवग्रव | भुयस्त्वात्‌ 
वहूत होनेसेतु ही [ विद्या काश्रग्नि से | अनुबधः संवंध 
दिखाया हे । 


प्रागे श्रयं वाव लोक एषोऽग्निश्चितः' ( यह्‌ लोक ही 
एक रचा टरा श्रगिनिहै ) इस दूसरे ब्राह्मणमे भी भ्रति का 
ग्रभिप्राय उप्तका यानी विया का विधि वताने से है, केवल 
कर्मोके ्रंगों का विधि कहने का नही, एेसा प्रतीत होता है । 
उस ब्राह्मण मे "विद्यया तदारोहन्ति यत्र कामाः परागता; । 
न तत्र दक्षिणा यन्ति नाविद्वांसस्तपस्विनः 1 ( जहां सव 
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इच्छाएें परावृत होती है, वरहा वे विद्यासे प्राप्त होते टै, कमं 
करने वाले लोग वहां नहीं जाते, न ग्रज्ञानी तपस्वी भी वहां 
जाते है) एसा जो वाक्य हैँ उसमें कर्मं की निन्दा प्रौर ज्ञान 
की प्रशसा करते हए यही बात श्रूति निदिष्ट करती दहं) 
वेसे ही, “यदेतन्मण्डल तपति' | रा० त्राऽ १०।५।२।२३ | 
( जो यह मण्डल तपता टै) इस पूवं के ब्राह्मण मं नो 
विद्या ही प्रधान है एेसा दिखाई देता है, क्योकि “सोऽमृतो 
भवति मत्युह्यं स्यात्मा भवति' ( वह॒ भ्रमृत होता टै क्योकि 
मत्यु उसका भ्रात्मा होता है) इस वाक्य में विद्या का फल कटते 
हए ही उपसंहार किया हुग्रा दै । इसलिये इस श्रुति मे कमं 
प्रधान नही है एेसा सूचित होता है, वेसा यहां पर भी 
समना चाहिये । भ्रव इस विद्या मेंग्रग्नि क्रिया के वहूत 
्रवयवों को मनो व्यापार में भावनाकी हुई टोनेसे श्रुति 
ने विद्या का भ्रमति क्रिया के साथ संबंध वताया टै वह विद्या 
कमं का भ्रंग है इसलिये वैसा नहीं किया । इसलिये मन के 
रचे हए रादि भ्रग्नि केवल विद्यात्मक दै, एेस्रा सिद्ध 
होता है ॥ ५२ ॥ 
३० एेकात्म्याधिकरण । सू० ५३-५४ 
एक श्रात्मनः चरीरे भावात्‌ ।। ५३ ॥ 

एके कोई लोग [देह के श्रतिरिक्त एसे | आत्मा प्रात्माका 
श्रस्तित्व | नहीं है एेसा मानते हैँ ] क्योकि, शरीरे रारीर 
के होते हुए ही भावात्‌ [ ्रात्मा के धर्म ] होते है । 

गरव वध मोक्ष के भ्रधिकार को सिद्ध करने के लिये 
देह से भ्रतिरिक्त एेसे श्रात्मा के श्रस्तित्व का हम समर्थन 
करते हैँ। यदि देह से भिन्न कोई भ्रात्मानदहो तो परलोक 
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मे फल देने वाले कर्मोँकीही सिद्धी नहीं होगी, फिर श्रात्मा 
ब्रह्म टै एेसा उपदेश किसको दिया जायगा ? यदि कहो कि 
दास्व्र के प्रारम्भ ही में ्र्थात्‌ पूवं मीमांसा के प्रथम पाद 
से गास्त्र के फल का उपभोग करने योग्य देह्‌से भिन्न एेसे 
प्रात्मा का भ्रस्तित्व कहा है, तो कहते हैँ कि भाष्यकारने 
तो एेसा अनवद्य कहा है परन्तु भ्रात्मा के म्रस्तित्व के सम्बन्ध 
मे उस शास्म कोई सूत्र नहीं है। इसलिये यहां पर स्वयं 
सूव्रकार ही श्रात्मा के भ्रस्तित्व पर ग्राक्षेप करते हुए पञ्चात्‌ 
उसकी स्थापना करते हँ। ग्रौर उसको यहीं से ग्रहण करके 
प्राचार्य शवर स्वामी ने श्रपने श्रमाण लक्षणः प्रकरण में 
उसक्रा वर्णन क्रिया है । इसीलिये भगवानु उपवपं ने पूवं 
मीमांसामें ्रात्मा के श्रस्तित्व के कथन के प्रसंग मेहम 
वह॒ बारीरिक सूत्र में कटेंगे एसा कहकर खोड दिया है । 
इसलिये यहां पर शास्र विधि से प्राप्त उपासनाप्रों का 
विचार करते हए भ्रात्मा कै श्रस्तित्व का विचार किया 
ताद! एेसा करने से सूत्रकार यदी प्रदशशित करना चाहते 
हे कि अ्रात्मा के श्रस्तित्व का विचार समस्त शास्र का 
टी एकत ्रंगटै। पूर्मे प्रधिकरण मे वताया गया हैकि कुच 
वाते किसी प्रकरण मे कही हुईहो वहासिवे ब्रन्यत्र ग्रहण 
की जा सकती टै श्रौर पश्चात्‌ मनसे रते हुए रादि ्रग्ति 
पूर्प के उपयोगी है एेस्ा सूत्रकार ने प्रतिपादन क्रिया है। 
ग्रव ये मन से रचे हृएग्रादि ग्रग्नि जिस पुरुष के उपयोगी 
है बह पुरूष कौन है एेसी शंका प्राप्त होने पर देहव्यतिरिक्त म्रात्मा 
के श्रस्तित्व का प्रतिपादन यहाँ पर किया गया है। उसके 
ग्रस्तित्व पर म्राक्षेप करने के लिये यह सूत्र है । प्रथम किसी 


विषय पर श्राक्षेप करके फिर उसका खंडन करते हुए यदि 
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उस्र विषय. का प्रतिपादन किया. जाय तो, जसे गडा हमरा 
खटा हिलाकर देखने से उसके हृद्‌ होने का निश्चय हो जाता 
दे, वसे ही वह्‌ उस विषय में हढ़ निश्चय को उत्पच्च करता टै । 


्रव देह ही को श्रात्मा मानने वाले कुद लोग भ्रर्थात्‌ 
लोकायतिकों का मत है किदेहसे भिन्न एेसे म्रात्मा का कोई 
श्रस्तित्व नहीं है । यद्यपि पृथिवी भ्रादि वाह्य पदार्थामसे 
प्रत्येक मे चेतन्य की प्रतीत नहींदहोतीतो भीगरीरके श्राकार 
को प्राप्त हुए भूतो मे वह उत्पन्न हो सकती है एेसा वे मानते 
है । इसलिये उसके मत मे ( किसी वस्तु के सड्ने से उसमे 
मद उत्पन्न होता है उस) मद के समान इन भूतोंमंज्ञान 
उत्पन्न होता है, यही चतन्य है ग्रौर इस चंतन्य से युक्तं रारीर 
ही पुरुष है । देह व्यतिरिक्त श्रात्माका भ्रस्तित्व ही नदींहं 
कि जिससे ` वह स्वगं को श्रथवा मोक्षको प्राप्त हो स्रवा 
जिससे देह को चंतन्य प्राप्ति हो । इसलिये देह ही चेतन है 
श्रौर वही श्रात्मा है एेसी वे प्रतिज्ञा करते हैँ ग्रौर उसका कारण 
वताते है-“शरीरे भावात्‌" ( शरीर होने हीसे प्रात्मा होता 


है ), जिसका प्रथं यह्‌ दहै कि जिसके होते हुए म्रात्मा हता 
है श्रौर जिसके ्रभाव मे नहीं होता वह धमं उसीका टं एसा 
निश्चय होता है; जसे उष्णता ्रौर प्रकाशये श्रग्निके धम हं 

प्रा, चेष्टा, चैतन्य, स्मृति भ्रादि धमं भ्रात्माके हँ एेसा सव 
ग्रात्मवादी मानते है । वे सव देह के भीतर मिलते है, बाहर 


नहीं मिलते श्रौर जब देह को दछोडकर श्रौर कोई इनका धर्मी 
यानी भ्राश्रय है ही नहींतो वेदेह. ही के धम माने जाने 
चाहिये । इसर्लिये देह से श्रात्मा भिन्न नहीं दै ॥ ५३ ॥ 
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इस पूवेपक्ष का उत्तर प्रागे के सू्रसेदेते टै 
व्य्रतिरेकस्तद्‌ भावा भावत्वान्न तूपलब्धिवत्‌ 11५४1 
न [ देह अ्रात्मा है | यह मत ठीक नहीं हतु परन्तु 
व्यतिरेकः | ग्रात्मा देह से | भिन्न है तद्धावाभावित्वात्‌ उसके 
[ देह के | होने पर [ भी ज्ञान, स्मृति भ्रादि | न होनेसे 
उपलब्धिवत्‌ ज्ञान के समान [ श्रात्मा का सद्धावटै |। 
ग्रात्मा देह से भिन्न हैएेसा जो पू्वेपक्षमे कटा था वह्‌ 
ठीक नहीं है। यह देह से भिन्नहै एेसा हीं मानना युक्त दैः; 
क्योंकि उस भ्रात्माके धर्मो का श्रस्तित्व देह के अस्तित्व पर 
निभर नहीं है । यदि देह के होने पर ही उनका भ्रस्तित्व होता 
है इसीलिये श्रात्माके धर्मोको देहके धमं मानो, तो देह के 
गते हए भी जव इनका श्रभाव होता है तव वे देह के धमं नहीं 
हैेसाहीक्योन मानाजाय? वैसे ही भ्रात्मा के धमं देहके 
धर्मो से विलक्षण भी दै । रूपादि जो देहके धमं वे जब तक 
देह का श्रस्तित्व है तव तक होते दै । परन्तु प्राण, चेष्टा भ्रादि 
देह का ्रस्तिप्व होते हए भी मत होने पर नहीं होते । तथा, 
रूप श्रादि देह के धर्मोकाज्ञान श्रौरोंको भी होता है परन्तु 
श्रात्मा के चैतन्य, स्मति श्रादि धर्मो करा वैसा नहीं होता । देह 
के होते हए जीवित भ्रवस्धा मे इनका श्रस्तित्व होतादहैएेसा 
निश्चय कर सकते है, परन्तु देह के श्रभाव में इनका भ्रस्तित्व 
नहीं होता एेसा निश्चय नहीं हो सकता । देहपात के अनन्तर भी 
भ्रात्मा के धमं कभी कभी ग्रन्य देह में संचार करके रह सकते 
है, ओर संशय से भी पर पक्ष का खंडन हो जाता है। 
गरब प्रतिपक्षी को पूदधना चाहिये. कि जिसकी वह 
भूतो से उत्पत्ति मानता है, उस चैतन्य का स्वरूप वह्‌ क्या 
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मानता है, चार भरतो के ्रतिरिक्त ग्रौर कोई तत्व तो लोका- 
यतिक मानते ही नदीं । यदि वे कटं कि भूत तथा भौतिक 
पदार्थो का श्रनुभवही चैतन्य दै तो ये भूत भौतिक पदार्थं 
चैतन्य के विषय होने से चेतन्थ उनका धमं नहीं हो सकता, 
क्योकि म्रपने ही में श्रपनी क्रिया वन नहीं सकती । रग्नि उष्ण 
हेतो भी वह्‌ ग्रपने को नहीं जला सकता; वैसे ही, नट कितना 
ही शिक्षित हो श्रपने कंयों पर नहीं चढ़ सकता । इसलिये चैतन्य 
यदि भूत भौतिक पदार्थो का घमंहो तो वह भूत भोतिकोंको 
्रपना विषय नहीं वना सकता । रूपादि घमं न श्रपने रूप को 
देखते हँ न भ्रौर किसी के रूप को देखते हैँ, परन्तु च॑तन्य वाह्य 
तथा श्राध्यात्मिक भूत भौतिकों को विषय करता है । इसलिये, 
भूत भौतिकः विषय के ज्ञान का श्रस्तित्व जसे जाना जाता 
वेसे ही उनसे वह भिन्न है यह्‌ भी जानना चाहिये । हमारे मत 
मे तो उपलव्वि स्वरूप ही भ्रात्मा होने से वह देह से भिन्न 
ग्रोर उपलघ्वि ( ज्ञान ) नित्य है क्योकि वह सदा एक रूप 
होती टै; म्न्य श्रवस्थामे भी मैने यह देखा इस प्रकार अनुभव 
करने वाला सदा एक ही सा प्रतीत होता दै श्रौर एेसा माने तव 
ही स्मृति भ्रादि सम्भव होते हैँ । 
प्रव पूर्वेपक्षमेजोकहाथा कि दारीर के होने पर ही 
श्रात्मा के घमं दिखाई देते हैँ, इसलिये ज्ञान रीर ही का धमं 
ठे, उसका ऊपर के व्याख्यान से खण्डन हो जाता है। ( फिर 
भी कहते टँ कि ) प्रदीप श्रादि साधन प्राप्त होने पर ही पदार्थं 
कीं प्रतीति होतीदै, न होने से नहीं होती, इतने ही से यह्‌ 
प्रतीति दीपक श्रादिही का धमं नहीं बन सकती है । इसी प्रकार 
देह के होने पर उपलब्धि होती है, न होने से नहीं होती, इतने 
-ही से उपलब्धि देह का धमं नहीं हो सकती; क्योकि प्रदीप 
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ग्रादि के समान साधन रूप से भी देह का उपयोग वन सकता है । 
दुसरे उपलव्वि के लिये देह की ग्रत्यन्त श्रावद्यकता है एेसा भी 
नटीं दिखाई देता । जव देह निश्चेष्ट होता है तव भी स्वप्न में 
नाना प्रकार को उपलब्धि होती है यह्‌ सवका अ्रनुभव दै 1 इस- 
लिये दहसे भिन्न ही श्रात्मा का श्रस्तित्व दै यह मत 
निदपि दै ॥ ५४॥ 


३१ श्रंगाववद्धाधिकरण । सू० ५५-५६ 
प्रगावबद्धास्तु न शाखासु हि प्रतिवेदम्‌ ॥ ५५।) 


तु परन्तु [ कमं के | अंगाववद्धाः ्रवयवों से सवद्ध 
| जो उपासनाएं हैँ वे | प्रतिवेदम्‌ प्रत्येक वेद में [ भिन्न | न 
नटी टं हि परन्तु शाखासु सव गाखाग्रो मे | भ्रभित्र | हँ 


प्रासंगिक कथन समाप्त हुभ्रा, भ्रव प्रकृत विषय को ग्रहण 
करते हं । “ग्रोमित्येतदक्षरमुद्गीथमुपासीत' [चछां० १।१1१ 
( ॐ यह प्रक्षर उदू गीथ है, उसकी उपासना करनी चाहिये ) 
लोकेष पंचविधं सामोपासीत [ छां०२।२।१] (पांच 
प्रकारकेसामकी लोक रूप से उपासना करनी चाहिये) 
"उक्थमुक्थमिति वै प्रजा वदन्ति तदिदमेवोक्थम्‌' इयमेव पृथिवी 
[ एेऽग्रा०२।१।२।१] ( जिसको उक्थ, एेसा लोग 
कटते टै, वही यह उक्थ है ग्रौर वही यह पृथिवीही दै), श्रयं 
वाव॒ लोक एषोऽग्निश्ितः' [ श० न्रा० १०।५।४। १ | 
( यह्‌ रचा हृ्रा श्रग्नि ही यह लोक है ) इत्यादि प्रत्येक वेद 
कीं भिन्न भिन्न शाखाश्रों मे कमं के अ्रवयवों से संबद्ध एसी 
उद्गीथ म्रादि उपासनाएं कही हैँ । यहाँ विचार यह करना है 
है किये विधि उन शाखाग्रं के उद्गीथ श्रादि के सम्बन्धमें 
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कहे हे म्रथवा सव शाखाभ्रों के उद्गीथं श्रादि के संव में 
कहा हे । 


पूवेपक्ष--श्रपनी श्रपनी शाखा के उद्गीथ भ्रादि के संवंघ 
मे दीये विधि कटे गये हैँ । इसके लिये सांनिध्य प्रमाण है। 
उद्गीथमुपासीत | दछां० १।१।१] ( उद्गीथ की उपा- 
सना करे ) इत्यादि वाक्य में उद्गीथ का जो सामान्य निर्देश 
ठे; उसमे वह॒ कौनसा उदुगीथ है एसी श्राकांक्षा रहती हो तो 
वह भ्राकाक्षा उसी शाखा में दिये हृए भ्रन्य विदोषों के ग्रह से 
दूर हो सकती है । इसलिये उस शाखा को छोड़कर त्रन्य शाखा 
के ग्रहण करने को कोई श्रावश््यकता नहीं । इसलिये प्रत्येक 
राखा के उद्गीथ म्रादि विद्या के विधि उस शाखा के उद्गीथ 
ग्रादि उपासनाग्रों के संवंध ही में कटे हैँ एेसा प्राप्त होता है । 


इसी पूरवेपक् के उत्तर में प्रकृत श्रंगाववद्धास्तु० यह सूत्र 
कहा हे । सूत्रस्य (तु' ( परन्तु ) शब्द पूर्वपक्ष का निराकरण 
सूचित करता है। ये विधि प्रत्येक बैद की ्रपनीशाखा के लिये 
ही नहीं है, किन्तु सव शाखाग्रं मे इनका ग्रहण होता है, क्योकि 
उद्गीथ श्रादि की श्रुति सवत्र समान है । प्रत्येक शाखामें कटे 
इए विधि उसी शाखा के लिये कहे हैँ ठेसा माने तो “उद्गीथ- 
प्रुपासीतः' | दछां० १।१। १] ( उद्गीथ की उपासना करे ) 
एेसी जो सामान्य श्रुति है श्रौर जो किसी विडेष की ग्रपेक्षान 
रखते हुए प्रवृत्त होती है, उसके लिये सांनिध्य से विदेष की 
अपेक्षा माने तो वह्‌ बाधित हो जायगी परन्तु यह मानना ठीक 
नहीं क्योकि सानिध्य से श्रुति बलवान होती है ्रौर सामान्य 
शरृति.के भ्राश्रय से क्द्या.की सिद्धिन होती हो एेसा भी नहीं 
है -। इसलिये स्वर श्रादि .यद्यपि.भिन्न भिन्न हो.तो भी उद्गीथ 
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म्रादि भिन्नन होने से यह सव विधि सव शाखाग्रं के उद्गीथ 
ग्रादि के संवंध में कहा है ठेसा मानना पडेगा । ५५॥। 


मन्त्रादिवहाऽविरोधः । ५६ ॥ 
वा म्रथवा संत्रादिवत्‌ मंत्र भ्रादि के समान [ यहां पर | 


अविरोधः विरोवे नहीं है [ एेसा समभना चाहिये |] । 
ग्रथवा यहां पर एक शाखा के कहे हुए उपासना के विधि 
ग्न्य शाखा मे किस प्रकार ग्रहण कयि जाय, एेसे विरोध की 
दका नहीं करनी चाहिये; क्योकि मंत्र श्रादिके समान यहां 
विरोध नहीं है एेसा सिद्ध होता है । मंत्र, कमं ग्रौर गाये एक 
राखामे प्राप्त हृएदहों तो भी उनका अरन्य ाखाग्नों मे संग्रह 
होता ह, एेसा दिखाई देता दै । जिन शाखाश्रों मे कुटरुरसि" 
(त्‌ कुटरु भ्रति धान करुटनेका पत्थर है ) इत्यादि भ्रदमा- 
दानका मत्र नहीं कटा है, उनमे भी उसमत्र का विनियोग 
दिखाई देता है जंसे कुक्कुटोऽसि' (त्‌ कुक्कुट) अ्रथवा 
कुटरुरसि" (तुकुटरु टै) एेसा मंत्र कहकर वह अदमादान 
( पत्थर ग्रहण ) करता है । जिन शाखाग्रं मे समिधा अ्रादि 
प्रयाज नहीं कटे हैँ उनमें भी उस प्रयाज कै कर्मागि के विधि 
कटे टै; जंसे “ऋतवो वे प्रयाजाः समानत्र होतन्याः' ( ऋतु ही 
प्रयाज है यानी प्रयाजपांच हीदहै भ्रौर उनको एक ही स्थान 
मे प्राहृति देना चाहिये ) वैसे ही जिनमे ्रजोऽग्निषोमीयः' 
( वकराग्रग्नि ग्रौर सोम को दिया जातादै) एेसा स्पष्ट 
जाति दाक उपदेश नहीं है उनमें भी उसी विषय का ग्रोतक 
मंत्र मिलता है; जसे छागस्य वपाया मेदसोऽनुत्रहि' ( वकरे 
के हूदयस्थ.. चरवी का मंत्र कहु )। इसी प्रकार वेद में 
कहे हुए श्रमनेरवेहोत्र वेरध्वरम्‌' ( हे अग्ने, होता की रक्नाकर 
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ग्रव्वर्‌ की रक्षा कर) इत्यादि मंत्रों काभी श्रन्य वेदोंमें 
स्वीकार क्रिया गया दै देता दिखाई देता दै। ऋष्वेद के सूत्र. 
मे शयो जात एव प्रथमो मनस्वान्‌ [ ऋ० संऽ २।६।७ | (जो 
जन्म टी से सव्सेश्वेष्ठभ्रोर विवेकी ह्ृ्रा )एेसा जो कहा है 
उसका श्रघ्वर्यवे सजनीयं शस्यम्‌" ( भ्रध्वयुं के प्रयोग में 
सजनीय सूत्र ब्र्थात्‌ सजनास इन्द्र-हे लोगो यह इन््रहै 
इत्यादि सूत्र कहना चाहिये ) इस प्रकार संग्रह किया गया है । 
इसलिये जसे कर्मो के म्राश्रय भूत म्रंगोका सर्वत्र संग्रह्‌ होता 
टै वसे उपासनाग्रीं के ्राश्रय भूत विधि का उपासनागश्रों में 
संग्रह्‌ टोता टै, इसमे कोई विरोध नहीं है 11 ५६ ॥ 


३२ भूमज्यायस्त्वाधिकर । 
मुम्नः ऋतुवज्ञ्यायस्त्वं तथाहि दशयति । ५७ ॥ 


भूम्नः भूमा को | उपासना को | ज्यायस्त्वम्‌ प्रधानता टै; 
क्रतुवत्‌ यह यज्ञ के सहश समभना चाहिये । हि क्योकि [श्रुति | 
तथा वेसा ही दर्शयति दिखाती है । 


प्राचीनशाल श्रौपमन्यव | दधां०° ५।११।१ | की म्राख्यायिका 
मेश्रदारूपसेश्रौर समष्टिल्पसे वैँडवानरकोौ उपासना कटी 
टै । श्रंश की उपासना इस प्रकार है--श्रौपमन्यव कं त्वमात्मा- 
नथुपास्स इति दिवमेव भगवो राजन्निति होवाचंप वे सुतेजा 
ग्रात्मा वैद्वानरो यं त्वमात्मानमूपास्से [ छां० ५।१२।१ | 
( हे उपमन्यव, श्रात्मा रूप से तू किसकी उपासना करता हे ? 
वह॒ बोला, हे पूजनीय राजा, स्वगेकी ही । वह वोला, जिसकी 
त्‌ उपासना करता है वह॒ वास्तव में सुतेज नामक देश्वानर 
ग्रात्मा है ) 1 इसी प्रकार समष्टि की उपासना कही है- तस्य 
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ति जिः ति जिमि जि ते 


ठ वा एतस्या त्मनो वैश्वानरस्य मुरधव सृतेजाद्चक्षुदिश्वरूपः 
प्राणः पृथग्वत्मत्मा सदेहो बहुलो बस्तिरेव रयिः पृथिव्येव 
पादौ | छां० ५।१८।२ | (एेसे उस वश्वानर श्रात्मा का 
सुतेज यानी स्वगं शिर टै, विश्वरूप यानी सव रूप जिससे 
दीखते हैँ वह सूर्यं उसका नेत्र है, पृथग्वर्त्मा यानी ग्रनेक माग- 
वाला वायु प्रा है वहुल- व्यापक भ्राकाश उसका शरीर टै, 
जल वस्तिटै ग्नौर पृथिवी पाद दहै )। यहां पर संशय दोतादैं 
कि इस स्थान में भ्रंश कौभ्रौर समष्टिकी एेसीदो भिन्न 
उपासना कही हैँ ग्रथवा केवल समष्टि की ही उपासना कही है । 


पूवपक्ष-- सुतेज श्रादि भ्रवयवों मेसे प्रत्येकं के सम्बन्ध 
मे (उपासना करता है" एेसा पद होने से तथा तस्मात्तव सृतं 
प्रसुतमासुतं कुले हद्वते' [ छां० ५।१२।१ | ( इसलिये तेरे 
कलमे वार वार सोम रस निकलता टहुग्रा दिखाई देता हं 
ग्रथ्‌ सोम सम्बन्धी यज्ञ होते रहते हैँ ) इत्यादि वाक्यो में 
उनके विभिन्न फल दिये हुए होने से यहां पर भ्रंश को उपासना 
ही कही हई दै । 


समाधान- सव पदाथं समूहात्मक समष्टि रूप वैश्वानर कौ 
उपासना का ही यहां प्रधानता से कथन करने से प्रभिप्रायदहै 
एेसा मानना पडेगा, वैश्वानर के प्रत्येकं प्रवयव को उपासना 
से श्चति का अ्रभिप्राय है एेसा नहीं कह सकते; यज्ञ क समान 
यह समो 1 जसे ददो, पूरमास श्रादि यज्ञ मे एक समस्त ङ्प 
प्रयोग विवक्षित होता है यानी सव भ्रगोके साथ प्रधान यज्ञ 
का एक ही प्रयोग विवक्षित होता दै, प्रयाज श्रादि विभित्न 
म्रगों के प्रयोग विवक्षित नहीं होते; वैसे ही कुछ श्रगों से युक्त 
एसे प्रधान यज्ञका प्रयोग भी वहां विवक्षित नहींदहै। एेसादही 
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यहां पर समभना चाहिये । यहां पर भूमा ही प्रधान है यह्‌ 
कंसे जाना जाता है ? भूमा प्रधान है यह्‌ वात श्रृति दिखाती 
दे, श्रृति की इस विषय में एक वाक्यता प्रतीत होतीटै। उस 
श्रुति का पूर्वापर सम्बन्ध देखने से वह वैश्वानर विद्या काएक 
ही प्रकरण दैएेसा प्रतीत होता है । प्राचीनशाल से लेकर 
उहालक तक के छः ऋषि वैश्वानर विद्या मेनिष्ठा न जमनेसे 
कैकेय श्रश्चपति नामक राजा के पास गये, एसा उपक्रम करके 
स्वगं भ्रादिमे से एक एक पदाथ एक एक ऋषि की उपासना 
का विषय था एेसा कहकर मूर्धा त्वेष भ्रात्मन इति होवाचः 
[ चां° ५।१२।२ | ( वह बोला, यह्‌ तो कवल श्रात्मा का 
शिर दहै" ) इस वाक्यसे स्वगे श्रादि वैश्वानर के शिर श्रादि 
ग्रवयव हँ एेसा श्रुति कथन करती टै । इतना ही नही, मूर्धा 
ते व्यपतिष्यद्यन्मां नागमिष्यः [ छां० ५।१२।२ | (यदित 
मेरे पासन म्रायादह्ोता तोतेरा शिर गिर पड़ता ) इत्यादि 
वाक्य से ्रंशरूप उपासना की श्रुति निदा करती हैश्रौर श्रागे 
श्रंश उपासना का भ्रनादर करके समष्टि उपासना हीको 
श्रगीकार करते हुए स सर्वेषु लोकेषु सर्वेषु भूतेषु सर्वेष्वात्म- 
स्वन्नमत्ति' | छां० ५।१८।१ | ( वह्‌ सव लोकों मे सव भूतो 
मे सव जीवों में रहकर ग्रन्न खाता है) इस वाक्य से यह्‌ 
फल भूमा की उपासना द्वारा ही मिलता है एेसा श्रृति दिखाती 
है 1 सुतेज" ( स्वगं ) खूप श्रादि की प्रत्येक उपासना काजो 
फल मिलता है वह्‌ सव समष्टि की उपासना से मिलता है 
7सा श्रृति का श्रभिप्राय दै एेसा मानने से उस प्रधान उपासना 
ही ये सवका समावेश होजाता है एेसा समना चाहिये 1 तथा, 
“उपास्से' ( त्‌ उपासना करता है ) एेसा शब्द जो प्रत्येक भ्रंश 
के साथ दियादहै वह श्रौरोके श्रभिप्रायका निदं करने के 
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जो त अदि क, ४ कि के क क कके कके जैः 


क जँ चोः कत को तो को कोति को कि ति तिपि ओ पिप िेिेििििे ििेिि 


लिये हे, व्यष्टिकी उपास्तनाकी विधि प्रतिपादन करनेके 
लिये नहीं है । इसलिये समस्त ल्प उपासना कटी गई है यही 
पक्ष युक्त टे एेसा सिद्ध हम्रा। 
कुदं लोग इस सूत्र से समस्त उपासना पक्ष अ्रधिक अच्छा 
हे एेसा सिद्ध करके ्रधिक अ्रच्छा' कहा है इसी से सूत्रकार को 
ग्रंरा उपासना पक्ष भी संमत है एेसा कहते हँ वह्‌ युक्त नहीं है । 
इस विपथमे श्रृति की एकवाक्यता है एेसा निख्वय हो जाने 
पर फिर किसी वाक्यके दो प्रभिप्राय मानना न्याय संगत नहीं 
दे श्रौर एेसा माने तो मूर्धा ते व्यपतिष्यत्‌" [ छां° ५।१२।२] 
( तेरा दिर गिर पड़ेगा) इस प्रकार जो प्रंश उपासना कौ 
निदा की गईटै इससे भी विरोध होगा । उपसंहार मे समस्त 
रूप से उपासना करने के पक्ष में स्पष्ट निदंश होते हृए ॒पूवेपक्ष 
उसका निपेध नहीं कर सकता; तथा सूत्र में जो जयायस्त्वः 
( प्राधान्य ) चाब्दं भ्राया है, वह्‌ भी इसमें एक प्रमाण टै एेसा 
भो कट्‌ सक्ते टं । ५७ ॥ ` 
३३ शब्दादिभेदाधिकरण । 
नाना शब्दादिभेदात्‌ । ५८ ॥। 
शब्दादिभेदात्‌ श्रुति भ्नादि भिन्न हैँ इसलिये [ विद्या भी| 
नाना भिन्न हैं 
पूवेपक्ष- पूर्वं के भ्रधिकरणं मे स्वगे श्रादि की 
उपासनाश्नों के विभिन्न फलोंकी श्रुति होते हृए भी समष्टि 
त्प से वैश्वानर की उपासना ही श्रुति में प्रधानता से कट्‌ है 
एसा कटा था । इसमे यह प्राप्त होता है कि ब्रन्य भ्रत्य 
श्रतियों मे भौ जो भिन्न भिन्न उपासनाएं कहो दैवे भौ 
समस्तखूपहो से कही दँ । जब वेद्य एक ही है तव उपासनाश्रो 


देदे८ | ब्रह्य सूत्र 
मे भेद की कल्पना करना म्रसंभवदै। विदयाकारू्पदटहीवेयहै 
जैसे द्रव्य भ्रौर देवता यज्ञकारूप है । रौर यद्यपि भश्रूतियां 
विभिन्न परकारकी दहतो भी उनमें प्रतिपादित वेद्य रूप ईश्वर 
एक ही है एेसा विदित होता दै; जसे (मनोमयः प्राणरीरः' 
[ छां ° ३।१४।२ ] ( जिसका मन स्वरूप दहे ग्रौर प्राण रीर 
ठै ), “कं ब्रह्म खं ब्रह्म" [ छां० ४।१०।५ | ( कै यानौ भ्रानंद 
स्रौर प्राकाश ब्रह्य है) (सत्यकामः सत्यसंकल्पः [ छां° ८।१।५ | 
( वह्‌ सत्यकाम भ्रौर सत्यसंकल्प दै ) इत्यादि । इसी प्रकार 
"एक एव प्राणः" प्रणो वाव संवगः" | छां ° ४।३।३ | ( प्रा 
एक ही है, प्राण ही संहारकर्ता है) शध्रारो वाव च्ये्ठ्च 
श्रेष्ठश्च" [ छां० ५।५।१ ] (प्राण ही सव से ज्ये ्रार श्र 
है ) श्राणो ह पिता प्राणो माता' | द्यां ७१५।१ | (प्राण 
ही पितारहै, प्राण ही मातादहै); इन श्रूतियो मे भो प्राण 
रूप से एक ही वेद्य ईश्वर का प्रतिपादन किया गया 
इसलिये वेद्य एक होने से विद्या भीएक ही टै एेसा तिदिचत्त 
होता है । इस पक्ष मे नाना प्रकार की श्रूतियां व्यथं हँ एेसा 
नहीं कह सकते, क्योकि एक उपास्य के नाना गुणों का वरान 
उनसे होता है । इसलिये, एक संपूण विद्या सिद्ध होने के लिये 
ग्रपनी शाखा में तथा भ्रन्य शाखाग्रं मेक्टै हुए जो एकी 
वेद्य वस्तुक प्रनेक गुण हँ उन सवका संग्रह करना प्रावद्यक ट । 
इस पूर्वेपक्ष के उत्तर मे नाना शब्ददिभेदौत्‌' यट सूत्र 
दिया गया है। सूत्रका श्रथं यह है वेद्य स्वरूप एकर होते 
हृए भी इस प्रकार की उपासनाएं भिन्न भिन्न हो सकती है; 
क्योकि शब्द भ्रादि भिन्न है । भिन्न भिन्न शव्द इस प्रकारं, 
जैसे वेद" ( ज्ञान ) “उपासीत ( उपासना करे ) स॒ क्रतु 
कुर्वति [ छां० ३।१४।१ ] ( वहं यज्ञ॒ करं ) इत्यादि । 
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ग्रौर भिन्न शब्दों से भिन्न कमं का विधान होता है रसा. 
“शब्दान्तरे कर्मभेदः कृततानुबंघत्वात्‌' [ जे° सू० २।१।१ | 
( भिन्न शब्ददहोतोक्रियाका भी भेद होता है; क्योकि उसका 
संवंव है ) इस पूवं मीमांसा के सूत्रसे ही विदित दहो चुका है। 
सूत्र स्थित श््रादि' शब्द से यथा संभव गुणादि को भेदके. 
हेतु रूप से ग्रहण करना चाहिये। यदि कठो कि वेद 
( जानता है ) इत्यादि में केवल शाब्द ही भिन्न है एेसा विदित 
होता है परन्तु, "यजति" (यज्ञ करता है, दान करना है ) इत्यादि ` 
मे जैसे प्रथं भिन्न है, वैसे वहां श्रथं भिन्न नहीं है; क्योकि इन 
सवका मनोव्यापार रूप एक ही श्रथ है, इसके श्रतिरिक्त 
उनका श्रौर कोई ्रथं संभव नहीं है, फिर यह्‌ कंसे कहु सकते ` 
है कि शब्दादिकेभेद सेविद्या भी भिन्न है? इसका उत्तर 
देते टँ कि यह्‌ दोष नहीं है । मनो- व्यापार रूप एक ही म्रथं 
होते हए भी उनका संवेव भिन्न होने से वेद्य पदार्थं भी भिन्न. 
होता है ग्रौर उससे विद्ययाभी भिन्न हो सकती दै। उपास्य ` 
र्पएक दही ईश्वर के एक एक गुणका एक एक प्रकरणम 
उपदेश दिया गया है) वैसे ही एक ही प्राण रूप उपास्य होते 
हए भी उस प्राणके एके गुण को एक स्थान पर उपासना 
कही श्रौर दूसरे स्थान पर दूसरी; इस प्रकार संबंध भिन्न होने 
से वेद्य वस्तु भिन्न होती है मरौर उससे विद्या भी भिन्नदैएेसा 
ज्ञात टोता है। यहां पर यह भी कह नहीं सकते हँ किं एक 
तोविदयाका विधि दहै श्रौर श्रन्य सव गण के यानी उसी के 
प्रंश के विधि दहै; क्योकि एेसा विभेद करने के लिये कोई 
प्रमाण नहीं मिलता । तथा प्रत्येक प्रकरण में ग्रनेक गुणो का 
कथन होने से सब स्थान में विद्या का भ्ननुवाद करते.हुए उसके 
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संबंध मेःश्रनेक गुणों का विधान करना ठीक नहीं है वैसे ही, 
सत्यकाम भ्रादिगुणएक हीसेहोने से इस पक्षम उसका 
वार वार कथन होना अयुक्त है म्रमक इच्छा वाला ग्रमूक 
उपासना करे, श्रमुक इच्छा वाला भ्रमुक, इस प्रकार प्रत्येक 
प्रकरण निरपेक्ष यानी स्वतः पूण है एेसा ज्ञान होता दहै, 
इसलिये इनकी एक वाक्यता भी नदीं हो सकती । जेसे वेश्चानर 
विद्या मे समस्त रूप से उपासना करने की विधि के प्रेरक 
वाक्य हैँ वैसा वाक्य.भी यहां पर नहीं मिलता जिससे इन 
विभिन्न प्रकरणो मे कहे हृए भ्रंशो कौ उपासनाभ्रों की एक- 
वाक्यता की जा सके । परन्तु वेद्य पदार्थं एक ही होने से विद्या 
भी एक ही है एेसा यदि सवत्र निरकुशा रूपसे मान लिया 
जाय तो सवत्र कहे हुए गुणो का संग्रह करने को एक श्रसंभव 
बात माननी पड़गी । इसलिये शब्दादि भिन्न होने से विद्याभी 
भिन्न टै एसा जो सूत्रकार नेकहादहै व्ह ही ठीकदटै। ओ्रौर 
इस श्रधिकरण में कहे हए सिद्धांत को ग्रहण करते हृए दही 
दस पाद का सवं श्रव्णन्त प्रत्ययम्‌" | ब्र ० सू० ३।१।१ | भ्रारंभ: 
किया है एेसा समना चाहिये ( म्र्थात्‌ दह्र विद्या शांडिल्य 
विद्या भ्रादि विद्याएं भिन्नरैएेसा मानने हीसे श्रनेक श्रुति 
` में कही हुई दहर विद्या एक है या॒भ्रनेक एसा विचार उत्पन्न 
होता. टै.) ।। ५८॥ 


२३४ विकल्पाधिकरण । 
विकत्पोऽविशिष्टफलत्वातु ।। ५६ ॥ 


 अविशिषटकलत्वात्‌ एकसा फल [ - कटा हृश्रा | होने से 
[ विदया्रों का ] विकल्पः विकल्प [ ही ग्रहण करना चाहिये | 
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विद्या भिन्न है एेसा निश्रत होने पर गरव इच्छानुसार 
इनका समूचचय त्रथवा विकल्य ग्रहण किया जाता है वा 
नियमपूर्वकं विकल्प ही का ग्रहण होता है इस वात का 
विचार करते 


पूवेपक्ष-- विद्या भिन्न है एेसा पहिले ही निश्चित हो 
चका है, इसलिये नियमपूवेक सप्रुचय ही माना जाय ( यानी 
सभी उपासनाएं सभी को इष्ट हैँ एेसा माना जाय ) इसके 
लिये कोई कारणं नहीं दै; यदि कहो कि अग्निहोत्र, 
ददी पूामास श्रादि याग यद्यपि भिन्नरदहै,तो मी उनका 
नियमपूवेक समुच्चय ग्रहण किया गया है, एेसा देखने में 
ग्राता है; तो कहते है कि उसमे कोई दोष नही, वे याग 
नित्य एेसा श्रति का कथन ही उनके समूच्य के ग्रहणा के 
लिये प्रमाण है। वेसा इन विद्याभ्रो को कोई भी श्रुति नित्य 
नहीं प्रतिपादन करती 1 इसलिये समूद्वय का नियम नहीं 
मान सक्ते 1 न विकल्प का भी नियम मान सकते हँ क्योकि 
जिसको एक विद्या का अ्रधिकार है उसके लिये दूसरी विद्या 
का निषेव नहीं किया गया है । भ्र्थात्‌ शेष रहा हुभ्रा 
इच्छानुसार समुच्चय म्रथवा विकल्प ्रहण करने का पक्षही 
प्राप्त होता दै। यदि कहो कि इन विद्याभ्रोका एकी फल 
कहा हग्रा होने से इनका विकत्प मानना ही युक्त है, जसे 
मनोमयः प्राणशरीरः" [ छां ३।१४।२ | ( वह मनोमय भ्रौर 
प्राण दारीर है), कं ब्रह्य खं ब्रह्मः [ छा° ४१०५] 
(ग्रानन्द ब्रह्य दै ्रौर ्राकार ब्रह्य है), सत्यकामः सत्यसंकल्पः 
[ लां ८।१।५ ] ( वह॒ सत्यकाम श्रौर सत्यसंकल्प. है ) 
इत्यादि विद्याश्रों का ईश्वर प्राप्ति यह एक हौ. फल 
वताया जाता है, तो यह भो दोष नहीं है । जिनका फलं 


२७२ | - ब्रह्मसूत्र 











क क 


एक ही सा है रएेसे स्वर्गादि साधन रूप कर्मोको भी 
इच्छानुसार किया जाता है एेसा देखने में श्राता है, इसलिये 
इच्छानुसार ही इनकी प्राप्ति होती है । 

समाधान-इन विद्याग्मों का विकल्प ही से विधान दहो 
सकता. दै समृचय ` से--नहीं; क्योकि इनका फल एक टी है । 
इन उपासनाप्रो का फल एक ही है श्रौर वह यह है कि उपास्य 
विषय काः साक्नात्कारः करना । एक उपासना से उपास्य 
रूप ईश्वर का जिसको साक्षात्कार हो गया, ( उसके लिये ) 
दूसरी उपासना का कोई प्रयोजन नहीं रहता । इतना ही, 
नहीं इस पक्ष मे साक्षात्कार सम्भव ही नहीं; क्योंकि { ग्रनेक 
उपास्य रखना ) चित्त के विक्षेप का हेतु होता है भ्नौर 
साक्षात्कार ही से विद्या काफल प्राप्त होता दै, एेसा क्षति 
कां कथन टै जैसे धयस्य स्यादद्धा न विचिकित्सास्ति 
| छां° ३।१४।४ | ( जिसको साक्षात्कार है, संय नहीं है ), 
दिवो भूत्वा देवानप्येति" | तब्रृ° ४।१।२ | ( देव होकर देवों 
को प्राप्त होता है) इत्यादि। इसलिये जिनका फल एक री 
है एसा विद्याप्रो में से किसी विद्या को ग्रहण करके उपास्य 
वस्तु का साक्षात्कार होकर विद्या का फल प्राप्त हो तब तकत 
उस विद्या काअरनुष्ठान करना चाहिये ।\ ५६ ॥ 


३५ काम्याधिकररण । 
काम्यास्तु यथाकामं समुच्चीयेरन्न वा 
पुवहेत्वभावात्‌ ॥ ६० ॥ 


तु परन्तु काम्याः काम्य कर्मों का यथाकामम्‌ इच्छानुसार 
समुचीयेरन्‌ समुच्चर किया जा सकता हैवागश्रथवाननमी 


र न 
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करिया जाय; पूर्वहैत्वभावात्‌ क्योकि | पूरवे. सूत्र का] हेतु 
| यहां पर ] विद्यमान नहीं है । 
जिनका फल समान रहै एेसी विद्याग्रनों से भिन्न जो 
विचयाएं है, उनका उदाहरण इस सूत्र मे दिया गया है । स 
य॒ एतमेवं वायु दिशाँ वत्सं वेद न पुत्ररोदं रादिति'| खछांऽ 
३।१५।२ | (जो कोई वायु दिशा का वत्स है, एेसा जानता 
टे, वह. पृत्र के लिये नहीं रोता भ्र्थात्‌ उसको पुत्र गोक नहीं 
टोता), स यो नाम ब्रह्य त्युपास्ते यावन्नाम्नो गतं तत्रास्य 
यथाकामाचारो भवति' [ छँऽ ७।१।५ ] ("जो कोई नामं 
को ब्रह्म रूप से उपासना करता दँ वह॒ जहाँ तक नाम की 
गति टै वहाँ तक इच्छानुसार गमन करता है ) इत्यादि प्रकारं 
केजो कास्य कमं है, तथा जो विद्या श्रपना फलः श्रपने पुण्य 
भाव से प्राप्त कराती'टहैउन विद्याश्रों मे साक्षात्कार कीं 
ग्रावश्यकता नहीं है । उनका इच्छानुसार समूचचचय किया जायं 
ग्रथवा न किया जाय; क्योकि पूवे सूत्र का हेतुः यहाँ पर 
वतमान नहीं टै स्रतु विकल्प ग्रहण के लिये पूवे सूत्रम 
एक फल का टोना यह्‌ हेतु दिया है जो यर्हाँ विद्यमानः 
नहीं टै ।। ६० ।\ , ्‌ ५ - - 
३६ यथाश्रयभावाधिकरण 7 । 
श्रद्धः यथाश्रयभावः ६१ 1. 


अंगेषु | कमं के | म्रगभूत जो विदययाए है, यथाश्रयभावः 
उनकी उनके श्राश्रय के प्रनुसार स्थिति होतीदै।. भ "~~ 
कमं के प्रगभूत जो उद्गीथ अदि पदाथं है.उनके साथ 
संवंध रखने वाली जो विद्याएं तीनो वेद मे. कही हुई है उनका 
समुचय लिया जाय वा उनके इच्छानुसारं रहरा किथा जाय, 





३७४ | 


किति कि 





कि ओ कि किः ति जि त हि" कि ॐ चेक 


ठेसा संदेह प्राप्त होने पर सूत्रकार [ पूर्वपक्ष में ] कहते 
है कि श्राश्चरय के भ्रनुसार उनकी स्थिति है। जैसे इन विद्या्रों 
के स्तोत्र प्रादि भ्राश्रय समुचय से ग्रहण किये जाते है, वैसे 
ही उन विद्याप्नों का भी समुच्चय ग्रहण किया जाता दै, 
क्योकि विद्या भ्रपने श्राश्रय पर निर्भर होती है 11 ६१॥ 


शिष्टेश्च ॥ ६२ ॥ 


चश्रौर शिष्टेः | प्रश्रय के भ्रनुसार उनका | कथन 
होने से [ उनका समूच्य ्रहर किया जाता है |। 

श्रौर जसे स्तोत्रादि भ्राश्रय तीनों वेदों मे कहे गये 
वैसे उन पर निभर रहने वाली विद्याएं भी तीनो वेदों में 
कही हुई हँ भ्र्थात्त कर्मं ॒के म्रवयव तथा उनसे संवंध रखने 
वाली विद्याएं, इनके उपदेरा मे किस प्रकार काभेद श्रृति 
मे नहीं मिलता ॥ ६२ ॥ 

समाहारात्‌ ॥ ६२ ॥ 

समाहारात्‌ [ भूल के | सुधार से [ भी विद्याश्रो 
का समुच्चय लिया जाता है | । 

“होत्रषदनाद्धैवापि दुरदगीथमनुसमाहरति' [ चां ° १।५।५ | 
( होता के कर्म॑से भी उद्गाता श्रपने गायन की भूल सुधार 
लेता है ), यह श्रूति प्रणव श्रौर उद्गीथ एक ही है इस ज्ञान 
के सामथ्यं से उद्गाता भ्रपने कमं की भूल होता केकमंसे 
सुधार लेता है एेसा कहती है । जसे एक वेद मे कहे हुए 
पदाथं का दूसरे वेद में कहे हुए पदाथं से संबंध होता है उसी 
भकार एक वेद मे कही हुई विद्या का दूसरे वेद में कही हुई 
विद्या से संबंध होने से श्रुति सवं वेदों मे कही हुई विदयाश्रौ 
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कि क्किति 


का सवत्र संग्रह दोता है एेसा सूचित करती है। इस प्रकार 


यह (भूल का सुधार ) इसका ज्ञापक चिह्र है ठेसा दिखाई 
देता ३॥ 


गुणसाधारण्यश्न्‌ ते ॥ ६४ ॥ 


गुणसाधारण्यश्न्‌ तेः गण साधारण हैँ रेरा श्रूति कथन 
टोने सेच भी ( विद्याश्नों का समुच्चय लिया जाता है ]|। 


उकार विद्या का गुण यानी भ्राश्रय है मौर वह्‌ तीनों 
वेदोंको साधारणदहै एेसा श्रति कहती है जैसे, तेनेयं त्रयी 
विद्या वतत ओमित्याश्रावयत्योमिति शंसत्योमित्युद्गायति 
[ छां १।१।९ | (उसी से तीनों वेदों के कमं प्रवृत्त होते 
हँ, ॐ कह कर प्रघ्वयु भ्राज्ञा करता है, ॐ कहु कर होता 
पठन करता है मरौर ॐ कहकर ही उग्दाता गाता टै) । 
इसलिये प्राश्य साधारण होने से उसके भ्राध्रित जो विद्या 
है वह भी [ तीनोवेदों मे | साधारणी दहै, इस प्रकार 
यह भी एक विद्या की एकता का लिग ( ज्ञापक हेतु) ही 
है एेसा प्रतीत होता टै) 


ग्रथवा, गुणसाधारण्यश्नृतेश्च' इस सूत्रका म्रथं इस 
प्रकार हो सकता दै-उग्दीथ ञ्रादि कमे के भ्रगभूत जितनी 
बाते है वे यदि सव यज्ञ प्रयोगो में साधारण नहोतींतो 
उनका श्राश्रय करने वाली विद्याश्रों का भी सहभाव 
( साहचये ) नहीं होता परन्तु श्रुति में सब भ्रंग भूत बातें 
सब यज्ञ प्रयोगों मे साधारण होने से उग्दीथ भ्रादि सबभ्रग 
भूत बतं भी साधारण ही होनी चाहिये । इस प्रकार ्राश्रय 
के सहभाव से विद्याघ्नों का भी सहभाव सिन्न होता है ॥ ६४॥ 


७६ | ब्रह्म सूत्र 
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न वा तत्सहभावाश्न्‌ तेः ॥। ६५ ॥। 


वा श्रथवा, [ उपासनाग्नों की ब्राश्चयों के समान 
स्थिति | न नहीं होती तत्सहभावाश्रतेः वयोकि उन के 
साहटचय का श्रुति मे कथन नहीं है । 


सूत्रस्थ नवा शाब्द ऊपरके पक्षका निराकरण सूचित 
करता | उग्दीथ श्रादि का |] प्राश्रय करने वाली 
विद्यान्न कौ म्राश्चयों के समान स्थिति नही हो सकती, क्योकि 
श्रुति में ` उनके साहचर्यं का निर्देश नहीं मिलता । तीनों में 
कटे हुए स्तोत्र भ्रादि का साहचर्यं जैसे "ग्रहं वा गहीत्वा चमसं 
वोन्नीय स्तोत्रमुपाकरोति स्तोत्रमनुरांसति प्रस्तोतः साम गाय 
.होतरेहद्यज' ( पात्र लेकर श्रथवा चमसः उठाकर वह स्तोत्र 
कहता है भ्रोर स्तोत्र कहकर वोलता है हे प्रस्तोता, साम गानं 
कर, हे होता, -इसंकी याज्या कठ्‌ ) इत्यादि से श्रुति मं कहां 
-हृभ्रा है, वसे उपासनाश्रों के साहचयं का कीं भी निर्देश 
नदीं दहैँ। यदि कहो कि यज्ञोके प्रयोगोंका [ उनके प्रंगोंके 
साथ | कथन होने से उपासनाग्नों का साहचयं भी प्राप्त 
होता टै तो वह ठीक नहीं है, क्योकि उपासना पुरुष के लिये 
है । प्रयोग -के कथन से यज्ञ के लिये कटे हुए उग्दीथ म्रादि का 
`साहचायं प्राप्त होगा, | परन्तु उपासना यज्ञ के लिये नहीं 
"होती | । उग्दीथ श्रादि उपासनाएं यद्यपि यज्ञ के भ्रंगभूत 
बातों पर भ्राध्ित हैँतो भी वे गौदोहन श्रादि के समान 
"पुरुष ही के लिये है एेसा हमने पृथग्घय प्रतिबंध: फलम 
` [ ब्र० सू० ३1३४२ | ( प्रतिबंध न प्राप्त होना यह्‌ एक 
इनका पृथक्‌ फल है ) इस सूव्रांश से ` प्रतिपादन किया है। 
तथा कमे. कैः अवयव श्रौर उनसे सम्बन्ध रखने वाली 
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 उपासनाए" इनमें पहिले पदार्थं यज्ञ के निमित्त दै श्रौरं 
` उपासना पुरुष के लिये है यहः श्रुति के उपदेश श्रनुसार प्राप्त 
ह॒म्रा- या दोनों मे भेद है । पहले जो दो लिग [सू° ६३-६४ मे | 
कहे है वे उपासना के साहचये के सिद्धिमें कारण नहींहो 
सकते, क्योंकि न उनके लिये श्रुति प्रमाणदहै न वे युक्तियुक्त 
टीट) ञ्रव प्रत्येक प्रयोग में आश्रयो का संग्रह कियादहुग्रा 
ोने चे उन श्राश्चरयों पर भ्राधित उपासनाभ्रों का भी संग्रह होता 
है एेला नदी कहसकते, क्योकि उपासनाएं इन आश्रयो पर ही 
ग्राधितत नहीं होतीं 1 उपासनाएं इन ब्राश्रयों पर ही निभेर हँ 
एसा माने तो भी प्राश्रयके श्रभावमेये न होगी इतना ही भाव 
इससे निकल सकता है । परन्तु इतने से प्रश्रय के साहचयं से 
उपासनाभ्रों का साहचयं सिद्ध नदीं होता, क्योकि श्रुति में 
उनके साहचये का कथन भी नहीं है इसलिये इच्छानुसार 
उपासनाग्रो का भ्रनुष्ठान किया जाय यही सिद्ध हु्रा 11 ६५ ॥ 


2 


{4 


201 


दज्ञनाच्च ।\ ६६ 11 


च ग्रौर [ यही वात ] दर्शनात्‌ श्रुतिमें भी की हुई हैः 
इसलिये [ इच्छानुसार ही उपासना करनी चाहिये | । 


विद्याग्नों का साहचर्यं नहीं है, यह्‌ वात श्रुति कहती है; जसे, 
“एवं विद्ध वै ब्रह्मा यज्ञं यजमानं सर्वाश्चत्विजोऽभिरक्षति' | छखं9 
४ । १७1 १० ] ( एेसा जानने वाला ब्रह्मा ही यज्ञ की, यज- 
मान की ग्रौर सवं ऋत्विजो को रक्षा करता दै ) 1 यदि श्रृति 
का श्रभिप्राय सव विद्याग्रों के संग्रहसे होता तो सव ऋत्विज 
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सब विद्याए जानते हैँ फिर विशिष्ट ज्ञान से युक्त एेसा ब्रह्मा 

` इतर ऋत्विजो को रक्षा करता है, एेसा श्रृति न॒ कटती । इस- 
लिये इच्छानुसार विद्याग्नों के समुच्चय वा विकल्प का ग्रहण 
होता है यही सिद्ध हु्रा 1 ६६ ॥ 


इति श्री ब्रह्य सूत्र के शांकर भाष्य भाषानुवाद के 
तृतीय म्रध्याय का तृतीय पाद 
समाप्त हुभ्रा 1 


ब्रह्म सूत्र 
तृतीय अध्याय चतुथं पाद्‌ । 
१ पुरुषार्थाधिकरण । सू० १-१७ 
पुरुषार्थोऽतः जब्दादिति बादरायरणः ॥ १ ॥ 


अतः इससे पुरुषार्थः पुरुषाथं [ सिद्ध होता टै ] शब्दात्‌ 
एसा श्रति से विदित होता है इति एेसा बादरायणः बादरायण 
्राचाये का मत है। 


ग्रव यहां से उपनिषदों मे कहा हुश्रा आ्ात्म ज्ञान भ्रधिकारी 
पुरुष द्वारा कमं से संवद्ध है ( यह्‌ भ्रागे स्पष्ट होगा ) अ्रथवा 
पुरुषाथं का स्वतन्त्र साधन है इस वात पर विचार करते हैँ। 
“पुरुषार्थोऽतः०' इस पहले सूत्र ही मे सिद्धान्त का कथन करते 
हए ही विचार प्रारम्भ करते हँ । इस वेदान्त विहित श्रात्मन्ञान 
दारा स्वतन्त्र रूपसे ही पुरुषाथं कौ सिद्धि होती है, एेसा 
वादरायर श्राचायं का मत है। यह कंसे विदित होता है एेसी 
जिज्ञासा के उत्तर मे कहते है कि श्रूति से एेसा विदित दहै। 
श्रुति इस प्रकार है--'तरतिरोकमात्मवित्‌' | छां० ७1 १।३॥ 
( भ्रात्मन्ञानी दोक को तेर जातादहै), स यो ह वं तत्परमं 
ब्रह्य वेद ब्रह्मं व भवति' | मु०२३।२1।६] (वह जो उसं 
परब्रह्म को जानता है ब्रह्मही हो जाता है), श्रह्यविदाप्नोत्ति 
परम्‌' | तं०२१।१] ( ब्रह्य को जानने वाला परम गति 
को प्राप्त होता है ), ्ाचायंवानर पुरूषो वेद तस्य तावदेव चिरं 
यावन्न विमोक्ष्येऽथसंपस्स्ये' [ छछां° ६ । १४।२ ] ( आआचार्य- 
वानु पुरुष ही ब्रह्म को जानता है । उसको देहपात होने ही की 
देर है, देहपात होते ही तुरन्त वह सत्स्वरूप को प्राप्त होता है), 
इत्यादि तथा य श्रात्माऽपहतपाप्माः | छां० ८७१] 
( जो पाप रहित भ्रात्मा ) एेसा उपक्रम करके “सर्वाश्च लोका- 
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नाप्नोति सर्वाश्च कामान्यस्तमात्मानमनुविद्य विजानाति [ छां 
८।७।१| (जो उस भ्रात्मा का भ्रनुसंधान करके उसको 
जानता टं उसको सव लोकों की प्राप्ति होती है श्रौर उसकी 
सव इच्छाएं पूणं होती हैँ ) यह श्रुति तथा श््रात्मा वा श्रे 
द्रष्टव्यः" | व्रृ०४।५।६ | (श्रे, श्रात्माका दशन करना 
चादिये ) इस प्रकार श्रारम्भ करके "एतावदरे खल्वमृतत्वम्‌, 
| वरृ०४।५। १५ | ( यहां तक ही भ्रमृतत्व है ) यह्‌ श्रुति 
तथा श्रन्य एेसी श्रुतियां विद्या ही केवल पुरुषां का हेतु है 
एसा कथन करती है ।॥ १॥ 


श्रव यहां पर पूवेपक्ष होता है-- 
दोषत्वात्पुरुषाथवादो यथान्येष्विति जमिनिः । २ ॥ 


. शेषत्वात्‌ |भ्रात्मा कमं का| भ्रं भूत होने पुरुषां वादः 
पुरुषाथे प्रतिपादक श्रुति [ भ्रथंवाद रूपहै] यथा जसे 
अन्येषु .श्रन्य श्रुतिथों मे | फल प्रतिपादक श्रुतियां भ्र्थवाद रूप 
होती टँ | इति एेसा जंमिनिः जेमिनि म्राचायं मानते हैँ 

` कर्ता रूप से श्रात्माकमंकाग्रंग होने से उसका ज्ञानमभी 
ब्रीहि के प्रोक्षण श्रादि के समान विषय रूपसे कमं से संबद्ध 
है, एेसा उस भ्रात्मनज्ञान का प्रयोजन ज्ञात होने से [ म्रात्मज्ञान 
करै | फल ग्रादि का कथन करने वाली जो श्रुतियां हवे केवल 
ग्रथेवाद रूप हैँ एेसा जमिनि भ्राचाय का मत है। जसे, द्रव्य, 
संस्कार श्रौर कमं इनके फल वताने वाली “यस्य परणंमयी 

जुहुभेवति न स पापं श्लोकं श्यणोति' ( जिसकी जुहूं यानी 
चिम्मच पत्तं की वनी हुई होती है वह दोष युक्त शब्द 
नहीं सुनता ), 'यद॑क्ते चक्षुरेष शरातृग्यस्य ` दृ क्ते' ( जव वह्‌ 
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ग्रपनी ्रांख मे रंजन भ्रांजतादै तव वहरात्रु कीदष्टिमें 
नहीं राता ) "यत्प्रयाजानुयाजा इज्यन्ते वमं वा एतयज्ञस्यः 
क्रियते वमे यज्ञमानस्य भ्रात्रव्याभिभूत्यै' ( प्रयाज ग्रौर अनुयाज 
का ग्रनुष्ठान किया जाता है व्ह शत्रु के पराजय के निमित्त 
यज्ञ का म्रौर यजमान का क्वच ही वनाया जाता है) 
इस प्रकार को फलद्योतक श्रृतियां ्रथवादरूप है, वसेही 
यह समम । 

दांका- किसी विदेष विषय काञ्चारभन करते हुए जव 
श्रात्म-ज्ञान का वरणंन श्रूति करती है तव प्रकरण भ्रादिका 
तथा श्रन्य वेसा कोई हेतु उपलन्ध न होते हए उसका यन्न से 
संव है एेसा कंसे कह सकते हैँ ? यदि कहो कि कर्ता द्वारा 
उस ज्ञान कायज्न से संबंध हैषा | फल के | वाक्य से 
विदित होता हैतो वह ठीक नहींदै क्योकि उस वाक्यसे 
जान का यज्ञ मे विनियोग हैपेसा सिद्ध नहीं होता 1 श्रव 
विशिष्ट प्रकरण काभ्रारभन करते हुए कहे हुए पदार्थोका 
यज्ञ से उस वाक्यमे म्राये हए किक्षी ब्रव्यभिचारी पदाथ के 
द्वारा संबंध प्रतिपादित कियाजा सकता है परन्तु कर्तातो 
लोकिक श्रौर वैदिक दोनों कर्मोकाकर्ता होने से व्यभिचारी 
है इसलिये उससे यज्ञ के साथ भ्रात्मज्ञान का संबंध सिद्ध 
नहीं होता । 


समाधान [ पूवेपक्ष द्वारा ] यह कहना ठीक नहीं, क्योकि 
देह से भिन्न एेसे ्रात्मा का वैदिक कर्मो को छोडकर्‌ ्रन्यत्र 
कहीं भी उपयोग नहीं होता । देह से भिन्न एसे श्रात्मा का ज्ञान 
लौकिक कर्मो मे उपयोगी नहीं है, क्योकि लौकिक कर्मों कीं 
परवृत्ति स्वैथा हृष्ट फल ही के निमित्त होती है । परन्तु वैदिक 
कर्मो का फल देह पात के अनंतर प्राप्तः होता है इसलिये विना 
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ग्रात्मज्ञान के उस कमं मे प्रवृत्ति नहीं सिद्ध होती, इसलिये य्ह 
पर देह से पृथक्‌ एसे भ्रात्मा का ज्ञान उपयोगी है । यदि कटो 
कि पापराहित्य श्रादि जो श्रात्मा के विदोषर दिये गये हँ उनसे 
उपनिषद मे कहा हृभ्रा ज्ञान म्रसंसांरी श्रात्मासे संवंध रखता 
है, इसलिये वह॒ कमं के भ्रंग भूत नहीं होता, तो वह ठीक नहीं, 
क्योकि श्रुति ने प्रिय श्रादि विशेषो से सूचित संसारी श्रात्मा 
ही को ( वह्‌ ्रष्टव्य' ददोन करने योग्य है) एेसा कटादै। 
गरब पाप रहितत्व भ्रादिजो विहेषरण द्यि वे प्रात्मा की 
स्तुति के निमित्त हैँ एेसा मान सकते ह । यदि कटो कि ग्रधिक 
श्रौर अ्रसंसारी ब्रह्मही जगत्‌ काकार ्रौर वही संसारी 
ग्रात्मा का स्वरूप है ठेसा उपनिषदों मे कहा है ग्रौर उसका 
वहाँ प्रतिपादन भी कियाहैतो कहते है कि वह्‌ प्रतिपादित 
किया है श्रव्य ग्रौर स्थुणानिखनन न्यायसे (गे हृए चखुटे 
को हिला कर उसको जसे श्रौर चढ़ करते दै वैसे) उसी को 
दृढ़ करने के लिये फल ( के विचार ) से उस पर प्रक्षेप लाते 
हुए सूत्रकार उसका समाधान करते ह| २॥] 


भ्राचारदशनातु ॥ ३ ।॥ 

. आचारदर्शनात्‌ [ ज्ञानियों के |.्राचार श्रुति ने दिखाये 

है इससे [ केवल ज्ञान से पुरुषार्थं सिद्ध नहीं होता ] । 
जनको ह वेदेहो बहुदक्षिखेन यज्ञ नेजे' | ब्र° ३।.१। १ 
( विदेह देश के राजा जनक ने वहत दक्षिणा देते हुए यज्ञ 
किया), यक्ष्यमाणो वै भगवन्तोऽहमस्मि" [ दां० ५।११।५| 
( हे भगवन्‌, मै यज्ञ करने वाला हूं ), इत्यादि वाक्यों का 
तात्पये यद्यपि भिन्न है तो मो इनसे ब्रह्य ज्ञानियों का कर्मोँसे 
सम्बन्ध स्पष्ट हगगोचर होता है। वैसे ही, उदालक भ्रादि 
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ऋषियों ने पूत्र को उपदेश देना श्रादि कमे कयि हैँ जिससे 
उनका गृहस्थ धमं के साथ सम्बन्ध था एेसा विदित होता है। 
यदि केवल ज्ञान ही से पुरुषार्थं की सिद्धि होती तो जिनमें बहुत 
कष्ट पड़ते हँ एेसे कमं वे करते ही क्यों 2 यदि पास ही मधु 
यानो शहत मिल जाय तो पर्व॑त पर क्यों जाय ?॥। ३॥ 


तच्छ तेः 11 ४ ॥ 

तच्छ तेः वेसो श्रुति होने से [ केवल ज्ञान से पुरुषाथं की 
सिद्धि नहीं होती | | | 

“यदेव विद्यया करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव वीर्यवत्तरं 
भवतिः [ छां १।१।१० ] (जो कृ श्रद्धा, विद्या भ्रौर ` 
उपासना के साथ किया जाता है वहु प्रवलतर होता है) इस 
भ्रति में विद्ाकमकाभ्रंग है एेसा कहा हृश्रा होने से केवल 
विद्या पुरूषाथं को सिद्धि का हेतु नहीं बन सकती ॥ ४ ॥ 

ससन्वारम्भरात्‌ ।॥ ५॥। 

समन्वारम्भणात्‌ | विद्या ्रौर कमं | साथ जाति हं 
| एेसा श्रूति में कहा हुभ्रा होने से विद्या पुरुषाथं का स्वतन्त्र 
हेतु नहीं है | । 

तं विद्याकर्मणी समत्वारभेते' [ तब्रृ° ४।४।२ ] ( विद्या 
ग्रौर कर्मं उसके साथ जाते हैँ) इस श्रुति मे विद्या श्रौरं 
कमं दोनों साथ श्रपना फल देने को प्रारम्भकरतेदेएेसा 
कथन होने से विद्या स्वतन्त्र रूप से पुरुषाथं का हेतु नहीं 
हो सकतो ॥ ५॥ 


¦ तदह्तो विधानात्‌ ॥ ६ ॥ ्‌ 
तदतः उस [ तत्त्व ] को जानने वालो को.व्रिधानात्‌. 


चि 
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इ४.] ह सूत 
[ कमे का श्रविकार है एेसा ] विधान होने से [ विधया 
पुरुषार्थे का स्वतन्त्र हेतु नहीं है । 

श्राचायकुलाद्रं दमधीत्य यथाविधानं गुरोः कर्मात्तिरेषेणाभि 
समावृत्य कुटुम्बे शुचौ देशे स्वाध्यायमधीयानः' [छां ०८) १५।१ | 
(जो आ्राचाये के घर रहकर गुरुके काम करते हुए ठचे हुए 
समय मे श्रघ्ययन करके गृहस्थाश्रम में पवित्र स्थान में 
वेद पठन करता दहै) इत्यादि श्रुति सव वेदाथं जानने वाले 
लोगों को कर्मं का श्रधिकार हैएेसा दिखाती दहै । इसे ज्ञान 
स्वतंश रूप सेफल का हेतु नहींदहैएेसा विदित होतादै। 
यदि कहो कि श्रघीत्यः ( म्रध्ययन करके ) यह पद केवल 
वेद के भ्रव्ययन यानी पठन से प्रभिप्राय रखता उसके 
ग्रथं विज्ञान से नहीं, तो भी दोष नहीं क्योकि वेद के 
्रध्ययन का हृष्ट उपयोग होने से वहु न्रध्ययन जत्र तक 
ग्रथं काज्ञान हो तव तक करना चाहिये एेसा [ पूव मीमांसा 
मेही ] सिद्ध कियादहै।॥६॥ 

नियमाच्च ॥ ७ ॥ 

नियमात्‌ नियम [ का कथन | होनेसेचभी [ विद्या 
कमं के प्रंगभूत ही है। 

"कूवन्न वेह कर्माणि जिजीविषेच्छतं समाः । एवं त्वयि 
नान्यथेतोऽस्ति न कमं लिप्यते नरे [ ईशा० २] ( इस 
जगत्‌ में कर्मं करते हृए ही सौ वषं जीने की इच्छा करनी 
चाहिये । इस प्रकार भाव रखने से, म्रन्य किसी प्रकार से 
नहीं, तुक में यानी मनुष्य मात्रमे, कमं कालेप नहीं लगेगा ) 
तथा “एतद्र जरा मथ्यं सत्रं. यदग्निहोत्रं जरया वा ह्यं वास्मा- 
नयुच्यते मृत्युना वा' ( श्रग्निहोत्र॒ जरा. तथा मृत्यु प्राप्त होने 
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तके चलने का सत्र है, क्योकि जरा प्राप्त होने से ज्रथवा 
मृत्यु को प्राप्त होने ही से इससे मनुष्यं मुक्त होता है ) इसं 
प्रकार के नियम होनेसेभो विद्या कमंका भ्रंश है एेसा सिद्ध 
होता है 1! ७॥ 

इस पूवपक्ष परं श्रव सूत्रकार उत्तरं देते है-- 

प्रधिकोपदे्ञात्त्‌, बादरायस्यैवं तदशनात्‌ ॥ = ॥। 

तु परन्तु अधिकोपदेशात्‌ प्रधिके [ भ्रात्मा ] का उपदेश 
क्रिया टृम्रा होने से बादरायणस्य बादरायण श्राचार्यका मत 
एवं वेसा ही दै; तदशंनात्‌ क्योकि श्रुति भी एसा ही 
कृट्ती है । 

"तु ( परन्तु ) शब्द से पूवेपक्ष का निराकरण सूचित 
दोता ह । [ पूवेपक्ष में | जो कहा है कि शेषत्वात्पुरुषाथवादः' 
| ब्र ° सू ३।४५।२ ] ( म्रात्मा सब केमंके ्रगभूतदटोनेसे 
पुरुपाथं प्रतिपादक श्रुति ्रथंवादात्मक हँ ) वह्‌ ठीक नहींहे। 
क्यो ? म्रधिक ( श्रात्मा) का उपदेदा श्रूति ने किया है 
इसलिये 1 यदि शरीर में रहने वाले कर्ता भोक्ता रूप संसारी 
ग्रात्मा ही का उपनिषदों मे वहं दरीरसे ्रतिरिक्तदैरएेसा 
उपदेश दिया होता, तो उपर दी हुई श्रुतियां भ्रवाद रूप 
हो जाती, परन्तु शरीरधारी म्रात्मा से श्रधिक, श्रेसंसारी 
ईश्वर, कतृं त्वादि धर्मो से रदित तथा पाप रहित ग्रादि 
विदोषरों युक्तं ेसा परमात्मा वेदान्त ्रथो मेज्ञेय रूपसे 
प्रतिपादित किया गंयां है, उसका ज्ञान कर्मो मे प्रवृत्त करने 
वाला नहीं बन सकता, इतना ही नही, वह कर्मो का नादौ 
करता है एेसा “उपंमदेच' [ ब्र सू० ३।४।१६ ] इसं सूत्र 
मे श्रागे सूत्रकार कटेगे । इसलिये 'ुरुषार्थोऽतः शब्दात्‌" 

र्‌ र 
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| त्र° भू० ३।४।१ | (इस. से पुरुषां सिद्धि होता है एसा 
श्रुति से विदित होता है यह जो वादरायराचा्यं का सिद्धान्त 
दै वह स्थिर रहता है; ्ञान कर्म के भ्रंगभूत है" एसे एेसे 
मिथ्या हेतुभ्रों से वह वदल नहीं सकता । शरीरधारी श्रात्मा 
से भ्रविक एसे उस ईश्वर श्रात्मा का श्रुति इस प्रकार कथन 
करती है-- यः सवंज्ञः सवीवित्‌" | मृण्ड० १।१६ ] (जो 
सवंज्न श्रौर सवं वेत्ता है ), भीषाऽस्माद्वातः पवतेः' [तै०२।८।१। 
( जिसके भय से वायु वहता है), “महद्भयं वज्रमुद्यतम्‌! 
| कठ० २।६।२ ] ( यह मारने के लिये उठाया हुम्रा एक 
महान व्र दहै), एतस्य वा श्रक्षरस्य प्रशासने गागि 
| बर ३।८& | (हे गागि, इस श्रक्षर के श्रधिकारमें), 
^तरदेक्षत वहु स्यां प्रजायेयेति तत्तो जोऽसृजत' ( छां° ६।२।३ ] 
( तव उसने ईक्षण किया किम बहुत होऊ, प्रजा उत्पन्न 
करू. । एेसा विचार कर उसने तेज उत्पन्न किया इत्यादि । 


भ्रव श्रात्मनस्तु कामाय सवं प्रियं भवति । भ्रात्मावा श्रे 
द्रछन्यः' | ब्रु° २।४।५ | ( आरात्मा'ही के लिये सव कुद प्रिय 
होता दैश्रात्मा ही का दर्शन करना चाहिये), धयः प्राणेन 
प्राणिति स त भ्रात्मा सर्वान्तरः" [ ब्रृ° ३।४।१ | (जो प्राण 
से जीवन धारण करता है वही सबके भीतर रहा हृभ्रातेरा 
-म्रात्मा है ), य एषोऽक्षिणि - पुरुषो हश्यते" [ दां ° २८।७।४ | 
.( यह्‌ जो ्रांख में पुरुष दीखता दै ), इत्यादि से प्रारभ करके 
एतं त्वेव ते भूयोऽनुव्याख्यास्यामि' | छां ८।९।३ | ( भ्रव 
उसी को मे तुभसे फिर समाता हुं ) इत्यादि श्रुतियों में प्रिय 
-भ्रादि शब्दो. से सूचित किया हृश्रा संसारीश्रात्माहीनज्ञेयरूपसे 
निर्दिष्ट क्रिया है तो भी. रस्य महतो भूतस्य निः्चसितमेतद्य- 
हग्वेदः' | बृ० २।४।१० | ( जो ऋग्वेद हैँ वह इस महाभूत - 
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का निःश्वास है), “योऽशनायापिपासे रोक मोहं जरामृत्यु 

मत्येति' [ व° ३।५।१ ] ( जो भख, प्यास, शोक, मोह, जरा 
ग्रौर मृत्यु के पार जाता है ) "परज्योतिरूपसंपद्य स्वेन रूपेणा- 
भिनिष्पदयते स उत्तमः पुरुषः | छ० ८।१२।३ ] ( पर ज्योतिः 
के प्रति प्राप्त होकर वह उत्तम पुरुष भ्रपने स्वरूप से सपत्र 
हाता है ) इत्यादि वाक्य शेष द्वारा भी श्रुति का भ्रधिक यानी 
परमात्मा कह्ने ही से अ्नभिप्राय है रौर जीवात्मा का निदं 
केवल दोनों का भ्रत्यंत ग्रभेदटहै इतनेही म्रभिप्राय सेदै। 
इसलिये इसमे कोई विरोध नहीं है 1 ररीर म्रात्मा का पारमाथिकं 

स्वरूप ही परमात्मा का स्वरूप है ग्रौर उसका रारीरत्व उपाधि 

क्रत है एेसा "तत्त्वमसि" | छां० ६।८।७ | (व्ह तु है), 

“नान्यदतोऽस्ति द्रष्टर' [ बर० ३।८।११ ] (इससे भिन्न कोई द्रष्टा 

नहीं है ) इत्यादि श्रुति से विदित होता दै । यह सव हम प्रसंग 
वेदा कई स्थान पर पहले वणेन कर चुके हँ ।। ८ ॥ 


तुत्यं तु दशेनस्‌ ।} & ॥ 


तु परन्तु दर्शनम्‌ | ज्ञानी लोगों के भ्राचार. करने वाला | 
श्रति प्रमाण तुल्यम्‌ [ उभय पक्ष को | समान है] 


पूर्वपक्षमे जो कहा था कि ज्ञानी लोगों का भ्राचार श्चृतिं 

मे वणन करिया है इसलिये ज्ञान कमं का अंश है उसके विषय 
कहते दँ कि यह प्राचार का निर्देश ज्ञान क्म.के भ्रंगभूत 
नटीं टै इस पक्ष के लिये भी समान है 1 श्रूति कहती है-- 
एतद्धस्म वै तद्विद्वांस म्राहुऋ षयः -कावषेयाः किमर्था वयमध्ये- 
ष्यामहे किमर्था वयं यक्ष्यामहे एतद्ध स्म वै तत्पूर्वे विद्धांसो- 
ऽग्निहोत्रं न जुहवां चक्रिरे [ को० २।५ | ( कावेषय ऋषि इस 
परब्रह्म को जानकर बोले. हम किस ` लिये श्रध्ययनं करे ? हम 
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किस लिये थज्ञ करे ? एेसे उस ब्रह्य को जानकर टी पटिले 
ऋषियों ने ग्रम्निहोत्र छोड दिया था) "एतं वं तमात्मानं 
विदित्वा ब्राह्यणाः पुत्रैषणायाश्च वित्तंषणायाश्च लोकंष- 
राया व्युल्थायाथः भिक्षाचर्यं चरन्ति" | ० ३।५।१ | ( एसे 
ऊस श्रात्मा कोः जानकर ब्राह्मण पुत्रषणा, द्रव्यैषरा ग्रौर्‌ 
लोकंषरणाः ` तींनों ` सेः - निकृत्त होकर भिक्षा वृत्ति करते है) 
. इत्यादि-+ याज्ञवल्क्य श्रादि ब्रह्य वेत्ता लोग भी कमं नहीं करते 
ये ठेसाः ` ` “एतावदरे खल्वमृतत्वमिति दहाक्त्वा याजवल्कयो' 
विजहार [ बृः० ४।५।१५ | ( ररे, इतना ही श्रमृतत्व ठे एेसा 
कहकर याज्ञवल्क्य ने संन्यास वारणा किया) इस श्रुति से 
विदित होता है । तथा, यक्ष्यमाणो वें भगवंतोऽहमस्मि' 
[ छां ० ५।११।५ | ( हे भगवन्‌ मे यज्ञ करने वाला हं ) इसं 
वाक्य मे जो लिगः बताया है वह वैश्वानर चिद्या के विपयमें 
दै । सोपाधिक ब्रह्म कीः उपासनामें कमं का योग होता 
ठेसा श्रुति कहे, तो यह संभव है परन्तु उतने से वट्‌ विद्या 
कमं के भ्रंग भूत नहीं हो सकती, क्योकि वहां प्रकररा श्रादि 
[ के प्रमा | का ्रमावदहै। &॥ 

ग्रव ^तच्छ.तेः' [ त्र° सु° ३।४ा४ | इस सूत्र कै उत्तरमें 
कहते है - 

भ्रसावंत्निकीं १ १०॥ 

असावंत्रिकी [ वह श्रुति | सवंत्रिक नहीं हे । 

“यदेव विद्यया करोतिः [ छां १।१।१९० ] ( जो करं विया 
से करता है ) यह्‌ श्रुति स्व ॒विदाग्नों के विषय में नहींहं 
क्योकि. वह भ्रकृेत विद्या के साथ संबंध रखती टै । श्रव 
श्नोमित्येतदक्षरमृद्धगीथमुपासीथः [ खां ० १।१।१ | ( श्रोम यह 


> 
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जिरि 


क्षर उद्गीथ है, उसकी उपासना करनी चाहिये ) इत्यादि से 
उद्गीथ विद्या का पकरर है! १०॥ 


विभागः शतवत्‌ ॥ ११॥। 
शतवत्‌ सौ [ वस्तुग्रों ] के समान [ विद्या श्रौरकमं का | 
विभागः विभाग दै। 
पवपक्षमेजोकहाथा कि 'तं विद्याकमरी समन्वारभेते" 
| ० ४।४।२ ] ( विद्या श्रौर कमं उसके साथ २ जातें) 
इस श्चति मे जो साथ जाने का निदेश है वह्‌ विद्या स्वतंत्र रूप 
सते पस्पार्थकादेतुनदहोनेमेदेतु रूप है, उसका श्रव प्रत्युकत्तर 
देते टै । यहां पर विद्या एक पुरुष के साथ जाती है भ्रौर कमं 
द्सरे पर्प कै साथ जातादहैएेसा कमे भ्रौर विद्या का विभाग 
टे एेसे समभना चाहिये, जसे, सौ वस्तुभ्रों के विषय मे होता 
हे । जसे, “इन दोनों को सौ पदाथं दो' एेसा कहने से एक को 
पचास श्रौर दूसरे को पचास दिये जाते हे वैसे ही यह समभना 
चाहिये । श्रौर फिर इनके साथ साथ जनेका जो कथन हे 
ममृक्ष के संवंध मे नहीं है, क्योकि “इति नु कामयमानः 
[ व्र° ४।४।६ | ( इस प्रकार इच्छा करने वाला ) इस प्रकार 
श्रति ने संसारी श्रात्मा का लक्ष्य रखते हुए उपसंहार किया हे । 
प्रौर श्रथाकामचमानः' | बरृ° ४।४६ | ( म्रव जिसको कुं 
भी इच्छा नहींदै ) इस प्रकार श्रुति मुमक्षुग्रों के लिये स्वतन्त्र 
कृथन प्रारम्भ करती है। वहां संसारी पुरुष के लिये जिस 
विद्या का ग्रहण होता है उसका विधिग्रौर निषेव के साथ 
ग्रहण किया जातादै, क्योकि [ यही एक विद्या ्रहर कीं 
जाथ ठेसा मानने के विये | कोई विशेष हेतु नहीं बताया 
गया \ कमे भी विहित ग्रौर निषिद्धटेसा दो प्रकार का होता 
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है श्रौरजो विद्या श्रौर जो कर्मं भ्नन्यत्र कहेहृए हैँ उन्दींका 
यहां पर ्रनुवाद ( पुननिदेश ) है । इसलिये, साथ साथ जाते 
है" इस कथन में विभागन भी माना जायतो भी यह्‌ वाक्य 
सुसंगत होता है । ११॥ 

ग्रब पूर्वपक्ष मे जो कहा है कि ^तद्रतो विधानात्‌ 
| ब्र° सू० ३।४।६ | ( ब्रह्य को जानने वाले कोभी काये का 
्रधिकार कहा है, इसलिये विद्या स्वतंत्ररूप से पुरुषाथं का 
हेतु नहीं हो सकती ) इसका उत्तर देते है-- 


श्रघ्प्रसनमान्रवतः ॥ १२॥ 





अध्ययनमान्नवतः केवल श्रव्ययन करने वाले के लिये 
[ यह्‌ नियम बताया गया है | । 


श्राचायैकुलाद्रे दमधीत्य' [ छां० ८ । १५1 १ ] ( श्राचायं 
के गृह में वेदाधघ्ययन करके ) इस श्रुति में केवल भ्रध्ययन करने 
वाले काही निर्दड होने से श्रध्ययन करने वाले के सम्बन्ध में 
ही यह कर्मं का नियम कहा गया है एेसा हम निणंय करते हू । 
यदि कहो कि एेसा माने तो उसको ज्ञान के अ्रभावसे कमं 
मे भ्रधिकार नहीं रहेगा तो यह्‌ दोष नहीं प्राप्त होता, क्योकि 
कमंका श्रधिकार प्राप्त होने के लिये भ्रावदयक एेसे ज्ञान का 
हम निषेध नहीं करते, परन्तु उपनिषदो मे कहे हुए भ्रात्म 
ज्ञान का स्वतन्त्र ही प्रयोजन है एेसा स्पष्ट प्रतीत होने से 
वहु कमं के श्रधिकार मे हेतु नहीं हो सकता इतना ही हम प्रति- 
पादन करते हैँ । जैसे एक यज्ञ का ज्ञान अरन्य यज्ञ करने के 
 भ्रधिकार प्राप्ति मे हेतु भूत नहीं हो सकता, वैसे ही यहाँ सम- 
ना चाहिये ॥ १२॥ ्‌ 
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प्रव पूवेपक्षमे जो कहा है कि “नियमाः | ब्र०सू० 
३।४।७ | ( नियम के कथन से विद्या कमं के भ्रंगभूत है) 
उसका उत्तर देते है 
नाविशेषात्‌ । १३ ॥ 


अविशेखात्‌ विशेष निदान होने सेन | वे नियम ज्ञानो 
के लिये | नहीं [ कहे गये | हं । 

कुवेर वेह कर्माणि जिजीविषेत्‌ | ईशा०२] ( यहां 
कर्म करते हृए टी जीवित रहने की इच्छा करनी चाहिये ) 
इत्यादि श्रुति में कमं करने का जो नियम केहा है वहां “विद्वान 
को' ठेसा विशिष्ट रूप से कथन नहीं है; केवल सामान्य रूपसे 
यह नियम वताया गया है 1 १३ ॥ 


स्तुतयेऽचुमतिर्वा ॥ १४ ॥ 


वा प्रथवा | यह्‌ कमं की | अनुमतिः भ्रनुमति ] विद्या. 
की ] स्तुतये स्तुतिके लियेदहै। 


शठ अदे ग्द 


"कुर्वन्नेवेह कर्माणि | ईशा० २ ] ( यहां कमं करते हुए 
ही ) इस श्रृति मे एकं श्रौर भी विशेष वात कही है एेसा कह 
सकते हैँ । यद्यपि यहां प्रकरण के सामथ्यसे विद्वान ही कमं 
करते हुए' एेसा श्रथ ग्रहण करना योग्य है तथापि विद्या कौ 
स्तुति के लिये यह कमं कौ श्रनुज्ञा है एेसा समभना चाहिये 
क्योकि (न कमं लिप्यते नरे | ईशा०२ | ( उस पुरुष मे कमं 
नहीं लेपायमान होते ) एेसा भ्रागे श्रृति कहती है। जीवन 
पर्यन्त विद्वान्‌ पुरुष कमं करता रहे तो भी वह कमं उसको 
लेपायमान नहीं होता यह विचा का सामथ्यं है, यह उसका 
भाव है इसलिये इस श्रुति से विद्या की स्तुति. होती है.॥१४।॥ 
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कामकारेरगण चके ।। १९५॥ 


च श्रोर एके कुद लोक कामकारेण स्वेच्छापूवेकं भ्राचरण 
करके [| कमं के लिये प्रनादर व्यक्त करतें |। 
इतना ही नहीं कुछ एेसे लोग, जिन्होने विद्या के फल का 
साक्षात्‌ भ्रनुभव किया दै, उस फल के वल पर प्रजा भ्रादिजो 
ग्रन्य फल के साधन हवे निरर्थक हैँ ठेसा कहते हैं । स्वेच्छा- 
चरर को प्रतिपादन करने वाली बृहदारण्यक की श्रृति इस 
रकार दै- "एतद्ध स्म वं तत्पूर्वे विद्वांसः प्रजां न कामयन्ते कि 
प्रजया करिष्यामो येषां नोऽमात्माऽयंलोकः' | ब्रृ० ४।४।२२| 
( इसको जानकर पूवकाल मे लोग प्रजा की इच्छा नहीं करते 
थे । वे कहते थे हमको भ्रात्मा ही प्रत्यक्ष फल प्राप्त टै हम 
प्रजा म्रादिसेक्या करं ?)। भ्रव विद्या का फल श्रनुभव 
गोचर है, म्न्य विद्याग्रो के फल के समान श्रन्य काल मे उसकी 
प्राप्ति नहीं होती एसा हम कई वार कह चुके टैँ। इससे भी 
विद्या कम के भ्रंग भूत नहीं हो सकती म्नौर न विद्या का फल 
बताने वाली श्रूतियां श्रयथाथं है एेसा भी कह सकते हें ।1 १५॥ 


उपमर्दं च|! १६ ॥ 


च भ्रौर उपमर्दम्‌ | ज्ञानसे कमंका भ्रधिकार | नष्ट 
होता है [ एेसा श्रृति कहत दै | । 


स्रौर कर्मं के श्रधिकार को श्राधारभूत जो क्रिया करने 
वाला मरौर उसका फल ये जिसमे होते है एसे समस्त 
ग्रविद्याजनित प्रपच का विद्या के सामथ्यंसे स्वरूपसे ना 
होता है एसा “यत्र वा श्रस्थ सवेमात्मेवाभूत्तत्केन कं पदयेत्केन 
कं जिघ्रत [ ब्रृ° २।४।१४ ] ( जहां इसके लिये सव कुछ 
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श्रात्मा ही हो गया, फिर वहां कौन किससे देखे ग्रौर कोन 
किससे सूधे?) इस वाक्य सेश्रुति कथन करती दै। म्ब जो 
कटता टदै कि वेदान्त ग्रंथों में कहे हुए ज्ञान को प्राप्त करने 
परी कमं करने का श्रचिकार प्राप्त होता दै तो उसके 
लिये तो उलटा वह॒ श्रधिकार नष्ट हीहो जायगा । इसलिये 
भी विद्या पुरुषार्थं का स्वतन्त्र हेतु है ।॥ १६ ॥ 

ऊध्वरेतःसु च शाब्दे हि । १७ ॥ 

च मरौर ऊर्ध्वरेतः ऊध्व रेताप्नों के श्राश्रमकेलियेभी 
| वद्या का उपदेश है | हि तथा शब्दे श्रुति स्मृतिमें 
| इसका वणन मिलता दै |! - 

उध्वरेताग्रो के भ्राश्रम मे ( वानप्रस्थ वा संन्यास म्राश्रम 
मे) भी ज्ञान होता हैएेसा श्रति कहती दै) श्रव वहां ज्ञान 
को कमं का भ्रंग होना संभव नहीं है, क्योकि इस म्राश्रममे 
तो कर्मका ग्रभावदहै। श्रग्नि होत्रादि वेदिक कमे उनके लिए 
विहित नहीं दै। यदि कोई कहे कि ऊव्वेरेताग्नों के प्राश्चमों 
को देद मे कहीं उत्लेख ही नहीं है तो वह्‌ भी ठीक नहीं । उनका 
भी वैदिक साहित्य में निर्देश मिलता दै, जैसे श्रयो धमेस्कधा' 
[ छां २।२३।१ ] (धमं की तीन शाखां है म्रर्थात्‌ धमे 
के श्रनुसार चलने वाले तीन प्राश्रम है ब्रह्मचये गृहस्थ, 
प्रौर वानप्रस्थ ), येचेमेऽरण्ये श्रद्धा तप इत्युपासते 
[ छां०° ५।१०।१ | (जो भ्ररण्य में श्रद्धा भ्रौर तप काभ्राचरणं 
क्रते टँ ), तपः श्रद्धे ये ह्य पवर सन्त्यरण्ये' [ मु° १।२।११ | 
(जोभ्ररण्य में श्रद्धा रौर तप का भ्राचरण करते हैँ), 
"एतमेव प्रव्राजिनोलोकमिच्छन्तः प्रव्रजन्ति [ब्रृ° ४।४।२२] इस 
( लोक की इच्छा करके ही संन्यासी लोक संन्यास ग्रहण करते 





३९४ | ` ब्रह्मसूत्र ` 
है), श्रह्मचयदिव प्रव्रजेत्‌" [ जा० ४ ] (ब्रह्माचये से ही संन्यास 
ग्रहण कर सक्ते हँ) इत्यादि । इसी प्रकार जिन्टोने 
गृहस्थाश्रम स्वीकार किया है तथा जिन्होने वैसा नीं किया, 
जिन्होने तीनों ऋरण चुकाये हैँ श्रौर जिन्होने नहीं चकाये हैँ 
एेसे ( सभी प्रकार के) उ्वेरेता होते टै यह वात श्रुति 
भ्रोर स्मृति में प्रसिद्धदै। इसलिये भी विद्या उरुपा्थं का 
स्वत॑त्र हेतु टै ।। १७ ॥। 
२ परामर्शाधिकरण । सू १८--२० 
परामशं जमिनिरचोदना चापवदति हि ।। १८ ॥ 
परामशं ` | इन वाक्यो में श्रन्य भ्राश्रमोंका | पराम 

क्रिया गया है हि रेसा जमिनिः जेमिनि प्राचार्य कहते दै, 
अचोदना वे विधि वाक्य नहीं हैँ च श्रौर [उनका भ्रन्य श्रुति | 
अपवदति निषेव करती है । 


(्योधमंस्कधाः' | छां २।२३।१ ] (घमं की तीन शाखां 
हैँ ) इत्यादि वाक्य ऊव्व॑रेताभ्रों के प्राश्चरम का भ्रस्तित्व सिद्ध 
करने के लिये दिये गये थे परन्तु वे उनका प्रतिपादन नही कर 
सकते क्योकि उन वाक्यों में श्रन्य भ्राश्रमो का केवलं परामशं 
यानी निदंडा किथा गया है, विधि नहीं कहा गया एेसा जैमिनि 
भ्राचायं का मत है। (वे कहते हैँ कि) इन भ्रृतियों में 
लिगादि का निदरोक कोई भी विधिवोधक शब्द नहीं हैतथा 
इन श्रुतियो का पृथक्‌ २ तात्पये भी विदित होता है। त्रयो 
धमेस्कधाः' ( धमं की तीन शाखाएं हैँ ) इत्यादि श्रुति 
यज्ञोऽध्ययनं दानमिति प्रथमस्तप एव द्ितीयो ब्रह्मचार्याचाय 
ुलवासी तृतीयोऽत्यन्तमात्मानमाचायकुलेऽवसादयन्सवे एते 


सिति ति तिः 
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पुण्यरलोका भवन्ति | छां०२।२३। १] (यज्ञ, अध्ययन 
ग्रौर दान यह प्रथम शाखा है, तप ही दूसरी शाखा टै भ्रौर 
्राचाय के घर रहकर वहीं भ्रपनी शरीर यात्रा समाप्त करना 
यह तोसरी ाखा है । ये सव पुण्यलोक को प्राप्त होते हँ) 
इस वाक्य से म्रन्य प्राश्चरमों को स्वे श्रेष्ठ फल ( मोक्ष) की 
प्राप्ति नहीं होतीं एेसा कहते हए ॒श्रागे ब्रह्यसंस्थोऽमृतत्वमेति 
| छां० २।२३। १] ( ब्रह्मनि भ्रमृतत्व को प्राप्त होता 
है ) इस वाक्य से ब्रह्मनिष्ठा काफल सवसे श्रेछठहै एेसा कह 
कर ब्रह्मनि की स्तुति की गई है । यदि कहो कि भ्राश्चमोंका ` 
निदेश करने सेभीतो श्राश्रमो का भ्रस्तित्व सिद्ध होता है तो 
वह्‌ ठीक दै, स्मृति ओ्रौर प्राचार ग्रन्थों से उनके अस्तित्व कीं 
सिद्धि होती हैँ परन्तु वसी कोई प्रत्यक्ष श्रुति नहीं है । इसलिये 
प्रत्यक्ष श्रृति के विरोधी होने के कारण वे श्रादरके पात्र नहीं 
हो सकते म्रथवा जो कमं के श्रधिकारी नहीं हैँ (जसे श्रन्धे, 
श्रपग ) उनके लिये यह्‌ कथन हो सकता है । यदि कहो कि 
"यज्ञोऽव्ययतन दानमिति प्रथमः' ( यज्ञ, श्रध्ययन ्रौर दान यह्‌ 
प्रथम शाखा है ) इस वाक्य मे ऊव्वं रेताग्रों के साथ गृहस्थ 
ग्राश्रम का भी परामश कियाटै तो वह ठीक है। तथापि श्रम्नि 
होत्र रादि कर्मो का गृहस्थो के लिये ही विधि कहा हुग्रा होने 
से गृहस्थ प्राश्रम का म्रस्तित्व श्रुति से सिद्ध होता है। इसलिये 
प्रकृत वाक्यो मे जो श्रन्य॒ ( वानप्रस्थ सन्यास ) प्राश्रमों का 
निद किया है वह स्तुतिके लिये ही किया गया है, विधि 
कहने के लिये नहीं, यही सिद्ध होता है । 

ग्रतिरिक्त इसके श्रुति ने प्रत्यक्ष भ्रन्य ( वानप्रस्थ वा 
सन्यास ) प्राश्रम का निषेव किया है जंसे, "वीरहा वा एष 
देवानां योऽग्निमुद्रासयते' ( जो श्रमग्नि का त्याग करता है वह 
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देवों की हत्या करता है ), श्राचाययि श्रियं धनमाहूत्य प्रजा- 
तन्तु मा व्यवच्छेत्सीः | ते० १। ११।१ ] ( श्राचार्यं को 
प्रिय एसा धन देकर ग्रपनी प्रजा का तन्तु मत दट्रटने दे यानी 
प्रजा का तन्तु वनाये रखने के लिये गृहस्थाश्रम में प्रवेदा कर ), 
“नापुत्रस्य लोकोऽस्तीति तत्सवं पडवो विदुः" जिसको पुत्र नहो 
उसको किसी लोक कौ प्राप्ति नहीं होती यह वात सव जीव 
जानते हँ ) इत्यादि । वेसे ही, “ये चेमेऽरण्ये श्र द्धातप इत्युपासते 
[ दछा० ५।१०। १] (वेजो भ्ररण्यमेंश्रद्धा प्रौर तपका 
प्राचरण करते है। श्रौर (तपः श्रद्धे ये दय.पवसन्त्यरण्ये 
| मृ० १।२।११ | (जो अ्ररण्य में श्रद्धा भ्रौर तप का 
ग्राचरण करते हं) इन वाक्यों मे भी देवयान मार्गं का 
उपदेद किया गया है म्न्य किसी प्राश्रम का नहीं । तथा, "तप 
एव द्वितीयः' | छां०२।२३। १ | (तप ही दूसरी शाखा 
है ) इत्यादि वाक्यो मे भी गाहंस्थ्य से भ्रन्य किसी ्राश्रमका 
निर्दे संदिग्व है । "एतमेव प्रव्राजिनो लोकमिच्छन्तः प्रव्रजन्ति 
| ब्रृ० ४।४।२२] ( इसी लोक की इच्छा करते हृए संन्यासी 
लोग संन्यास ग्रहण करते हँ ) यह्‌ वाक्य भी उस लोक की 
स्तुति पर है सन्यास की विधि का योतक नहीं । यदि कहो कि, 
श्रहमाचयदिव प्रव्रजेत्‌" [ जा० ४] ( ब्रह्मचर्यं ही से संन्यास 
ग्रटण करे ) इस जावाल शाखा वालो को श्रृति मे संन्यासका 
ग्रत्यन्त स्पष्ट विवान प्रत्यक्ष मिलता है तो वह सत्य है परन्तु 
इस श्रति को छोडकर ही यह विचार किया गया है एेसे सम- 
भना चाहिये ॥ १८ ॥ 


श्रचुष्ठेयं बादरायरणः साम्यश्र तेः।। १६ ॥ 
अनुष्ठेयम्‌ [ अनन्य श्राश्रम का भी] भ्रनु्टान करना 
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चाहिये [ ेसा ] बादरायणः वादरायर प्राचां [ कहते ह | 
साश्यश्र्‌ तेः क्योकि श्रुति मे [ सवका | समानः रूप से 
निर्देश है 1 


ग्रन्य ( श्र्थात्‌ वानप्रस्थादि ) आश्रम का भी भ्रनुश्टान 
करना चाहिये, एेसा वादरायणाचायं का मत दै, क्योकि 
उसका वेद में निर्देश है । गृहस्थाश्रम के सहश्च श्रन्य ग्राश्रम 
भो इच्छान होते हए भी ग्रहण करने चाहिये एेसा उनका मत 
टै । इसलिये श्रग्तिहोत्रादि का भ्रनु्ानः म्रवश्य करना चाहिये 
एसा श्रुति का कथन होने से तथा उस श्रुति से इसका विरोव 
होने से उस श्रन्य प्राश्चरम का भ्रनुश्टान ( जिनको कर्मका 
अ्रधिकार नहीं है पेसे ्नन्य भ्रादि) भअ्रनधिकारी लोगो कों 
करना चाहिये एसे उस ( जंमिनी के) मत कावे त्यागं 
करते है, क्योकि श्रुतिमे दोनों का एकसा ही निदेश किया 
, है। च्रयो धर्मस्कवाः' [ छां० २।२३।१ ] (धम की तीन 
दराखाएं हैँ ) इत्यादि श्वृतियो मे गृहस्थाश्रम के साथ हौ म्नन्य 
ग्राम का भी समान रूप से निदेश किथाहैएेसा दिखाई 
देता दै । जैसे श्रन्य श्रतियों में कहे हुए गृहस्थः धमं का यहां 
पर परामश किया गया है वैसे ही म्न्य श्रुति मे कहे हुए म्रन्य 
ग्राश्रमं का भी यहां परामदं किया गया है एेसा समना 
चाहिये । जैसे श्रन्य शास्त्रों मेः कहे हुए निवति ( मालां 
पटिनते टै वसेः यज्ञोपवीत कठ मे धारः करना) ग्रौर 
प्राचीनावीत्त ( दाहिने कषे से बाई भ्रौर. यज्ञोपवीत वारण 
करना ) इनका उपवीत ( यज्ञोपवीत बाएं कषे से दाहिनी 
श्रौरः धारणः करना) का विधि कहने वाले वाक्य मेही 
तात्पर्य है, वैसे हीः यहां पर सममना चाहिये 1 इसलिये, इससे 
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गृहस्थाश्रम के समान ` ्रन्य भ्राश्रम का ्नुष्टान करना चाहिये 
एेसा सिद्ध होता टै । तथा 'एतमेव प्रत्राजिनो लोकमिच्छन्त 
प्रव्रजन्ति" | ब्रृ० ४।४।२२ |] (इसी लोक की इच्छा करते 
हए संन्यासी लोग संन्यास का ग्रहण करते टं), इस वाक्य 
से सन्यास श्राश्रम का वेदाध्ययन श्रादि के साथी निदेश 
किया, गया है । धये चेमेऽरण्ये श्रद्धा तप इत्युपासते" 
[ यछा ५।१०।१ | (जो श्ररण्य में श्रद्धा तप श्रादि का 
भ्राचरण करते हैँ) इस वाक्य मे पंचाग्नि विद्या के साथ 
चतुथं ्राश्रम का निर्देश किया गया है । 
ग्रव पूर्वपक्ष मे जो कहा था कि (नप एव द्वितीय 

[ छां° २।२३।२ ] (तप ही दूसरी शाखा है) इत्यादि 
श्रुतियों मे संन्यास प्राश्रम का निदेश संदिग्वे रीतिसे किया 
दै, उसका उत्तर यह्‌ दै कि यह्‌ दोष नहीं है, क्योकि इस 
बात का निश्चय करने के लिये श्रन्थ कारण विद्यमान दहै । 
शत्रयोस्कधाः' [ छं २।२३।१ | ( धम कौ तीन शाखां हैँ ) 
इस श्रति मे धमं के तीन स्कव यानी तीन शाखाणं है, एेसी 
प्रतिज्ञा की गई है। श्रव भिन्न भिन्न विवि द्वारा होने वाले 
यज्ञादि जो वहत से धमं है उनका तीन ्राश्रमों के साथ 
सम्बन्ध न॒ लगाते हृए वे तीन प्रकारके हें एेसा नहींकटाजा 
सकता । वहां पर यज्ञ भ्रादि कर्मों से प्रसिद्ध एेसा गृहस्थाश्रम 
घमं का एक स्कथ है| ब्रह्मचयं इस दूसरे म्राश्रम का निदश 
भी स्पष्टहै। श्रव तप शब्द से भी जिक्षमे तप यह्‌ प्रधान 
प्रग है एेसे श्राश्रम से श्रतिरिक्त धमं कौ कौनसी तीसरी 
शाखा का म्रहण क्रिया जायगा ? तथाश्ये चेमेऽरण्ये 
[ छां ५।१०।१ ] (ये जो भ्ररण्य मे) इस प्रकार भ्ररण्य 
मे रहना. यह चिल्ल भी मिलता है, इसलिये श्रद्धा भ्रौर तप 
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से इस प्राश्चम हीका ग्रहण करना चाहिये एेसा सिद्ध होता 
। श्रौर प्रक्रत वाक्यों मे यद्यपि ग्रन्य प्राश्रमोंका ही निर्देश 
टे तो भी संन्यास प्राश्रम का भी भ्रनुष्ान भ्रवद्य करना 
चाटिये एेसा सिद्ध होता टै । १६ ॥ 


विधिर्वा धारणवत्‌ \\ २०॥ 


, वा श्रथवा, [ संन्यास म्राश्रम का विधिः विधि कहा 
ट्र दै एेसा समना चाहिये |; धारणवत्‌ धारण करने के 
समान यह्‌ है । 


(५1५ (५ 


 श्रथवा, इन वाक्यो मे संन्यास भ्राश्रम का केवल निदेश 
नहीं किन्तु यह विधि दै। यदि कटो कि यहाँ विधि मान 
लिया जाय तो इनको एक वाक्यता मे भंग होगा । यहां पर 
पुण्यलोक की प्राप्ति यह्‌ धमंकौ तीन शाखाग्रं का फल्‌ है, 
परन्तु ब्रह्मनिष्ठा का फल भ्रमृतत्व है इस प्रकार एक वाक्यता 
स्पष्ट प्रतीत होती टै, तो उसका उत्तर यह है कि यह्‌ सत्य है । 
एक वाक्यताकी प्रतीति होते हए भी उसका त्याग करके यहाँ 
पर विधि काही ग्रहण करना चाहिये, क्योकि यह विधि 
पहले कटीं भीं. नहीं दिया गया दै भर्थात्‌ इसका अ्रन्य कहीं 
विधि दिया हमरा दिखाई नही देता । तथा सन्यास प्राश्रम की 
इस वाक्य से स्पष्ट प्रतीति होती है, इसलिये यह्‌ वाक्य गण 
वाद ल्प दहै एेसा मानकर उनकी एक वाक्यता करना टीकृ 
नहीं । धारण करने के समान यह समभना चाहिये 1 जैसे, 
“म्रधस्तात्समिधं वारयन्ननुद्रवेदुपरि हि देवेम्यो वारयति" ( हवि 
के नीचे समिव वारण करते हुए वह हवि ले जाना चाहिये 
क्योकि वह. देवों के लिये धारण करता. है) इस वाक्यमें 
नीचे समिव धारण .करने क लिये कहा है, इस प्रकार की. एक 
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वंक्यता यद्यपि प्रतीत होती है तो भी इसमे उपर धारणं 
करनेकाही विचि कहाहुग्रा है एेसा निश्चित होता टै, क्योकि 
यही बात यहाँ पर भ्रपूवं है । यही वात ( जैमिनिने) दोष 
लक्षण के प्रकरण मे विधिस्तु धारणोऽपूर्वत्वात्‌ ( परन्तु 
धारण करना यह वात अ्रपूवें होने से उसका यहां विविदही 
कहा हूुभ्रा दै) इस सूत्रसे कही दहै इसी प्रकार यहां भी अरन्य 
्राश्रम का निर्देश किया ह्ृग्रा है तो भी उसकाविविदही 
किया हुभ्रा है, एेसा मानना चाहिये । 
यद्यपि श्रन्य ( संन्यास ) प्राश्चमों का इन श्रृतियो में 
{ निदेशे मात्र किया हुश्रादहैतो भी ब्रह्मनि की स्तुति उनंत्ेकी 
हुई है, इसलिये उसके बल पर ब्रह्मनिश् का तो विचि म्रवश्य 
मानना पडेगा । श्रव यह्‌ ब्रह्मनि चारों श्राश्रमों में चाहे 
किसी के लिये कही हुई है श्रथवा परित्राजक के लिये कही 
हुई है इसका विचार करना चाहिये । यद्यपि ब्रह्मचयं च्राश्चम 
तकं श्राश्रमों का ही इन वाक्योमे परामदांकियादह्श्रादैतो 
भीं इसके साथ ही परिव्राजक भ्राश्रम का परामश होता 
श्रौर ब्रह्मनिष्ठ आश्रमो के वाहर हैएेसा भी नहीं कट सकते 
इसलिये वह ब्रह्मनि ऊपर कंठे हुए चारों श्राश्मोंमेसेदही 
किंसी भ्राश्रम मे हीना चाहिये । श्रव यदि भ्रन्य ्राश्रमों के 
साथ इसं प्रक्रम का पराम नहीं किया एसा मने तो 
भी शेष रहा हश्रा सन्यास ही ब्रह्मनिष्ठ है ठेसा सिद्ध होता है । 
श्रव कोई यहां पर कहते है कि तप शब्द से वैखानसं कां 
बोध दोता हे श्रौर उससे संन्यासी का भी परामदं होता है, 
परन्तु यह्‌ कना भी भ्रयुक्त है, क्योकि वने वहां तक वानप्रस्थ 
ही का विशेष करूपं से बोघ करने वाले शब्द से संन्यासो का 
ग्रहणं करना ठीक नहीं 1 जसे श्रृति में ब्रह्मचारी श्रौर गृहस्थ 
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इनका श्रपने म्रपने घर्मो से परामदं किया जाता दै वेस ही 
भिक्षु ( संन्यासी ) ग्रौर वैखानस ( वानप्रस्थ ) इनका भी 
ग्रपने म्रपने विलेष धर्मो ही से परामश कियादहै एेसा कहना ही 
युक्त है । काया को कष्ट देना ही वानप्रस्थो मे एक प्रधान बात 
टोने से तप ही उसका विशेष धमं है । तप शब्द इसी प्रथमे 
रूढ है । परन्तु इन्द्रियों का संयम करना भ्रादि भिक्षुका धमं 
है उसका कभी भी तप शब्द से निर्देश नहीं किया जाता । तथा 
प्राश्रम चार हैँ एेसा प्रसिद्ध होते हुए भी तीन ही दहं एसा 
मानना न्यायसू नहीं है । श्रृति ने भी त्रय एते पुण्यलोकभाज 
एकोऽमृतत्वभाक्‌' ( ये तीन पुण्यलोको को प्राप्त होते हँ श्रौर 
एक श्रमृतत्व को प्राप्त होता है ) इस प्रकार इनमे भेद बताया 
दै श्रौरये पथक्‌ हों तभी भेद का निदंश युक्त होता ह 1 देवदत्त 
ग्रोर यज्ञदत्त मन्द वद्धि वाले हैँ रौर उनमें से एक श्रत्यन्त 
वुद्धिमान है एेसा नहीं वन सकता परन्तु यहु बन सकता हँ कि 
देवदत्त श्रौर यज्ञदत्त दोनों मन्द वृद्धि वाले हैँ रौर विष्णुदत्त 
महा वुद्धिमान है । इसी प्रकार पदिले तीन ्राश्चम वाले पुण्य- 
लोकों को प्राप्त होते हैँ ग्रौर रेष रहा हुभ्रा परिव्राजक भ्रमृतत्व 
को प्राप्त होता है। 


दंका- ब्रह्मनि शब्द मूल प्रथं ही में प्रयोजित होता दै 
इसलिये वह सव आश्रमो के लिये लग सकता है फिर ग्रहां पर 
केवल संन्यासी कै लिये ही किस प्रकार लगा सक्ते हैँ? ओर 
-यदि वह्‌ रूढ श्रथं में ही प्रयोजित किया है एसा माने तो केवल 
आश्रम ग्रहण करने ही से श्रमृतत्व की प्राप्ति होने से ज्ञान 
-निरथक हो जायगा 1 


२६ 
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समाधान--त्रह्मसंस्थ का श्रथं है ब्रह्य में तत्पर हो जाना, 
श्रन्य व्यापार से रहित होकर उसौ मय हो जाना, इसी का 
नाम ब्रह्मनि हे । यह तीनो श्राश्चमों मे संभव नहीं है, क्योकि 
उनको श्रपने भ्रपने प्राश्रम विहित कर्मोकेैन करने से दोष 
होता दै एेसा श्रुति कहती है, परन्तु परिव्राजक ने सर्वं कर्मो का 
संन्यास किया हभ्रा होने से उसको उनके न करने का दोष नहीं 
प्राप्त हो सकता । ग्रौर शमं दम भ्रादि जो उस प्राश्रम के धमं 
है, वे ब्रह्मनिष्ठा प्राप्त करनेमें साधनलरू्प है, विरोधी नहीं। 
परिव्राजक को ब्रह्मनिष्ठा को वढ़ने वाला शम दमादि धमंही 
उसका श्राश्रम विहित कमं है ्रौर ्रन्य श्राश्रम वालों के लिये 
यज्ञ श्रादि कम हँ जिनकेन करनेसेवे अवद्य दोष के भागी 
होगे । श्रति भी एेसा ही कहती है, जसे, न्यास इति त्र्या 
बरह्मा हि परः परो हि ब्रह्मा तानि वा एतान्यवराणि तपांसि 
न्यास एवात्यरेचयत्‌ | नारा० ७८ | ( संन्यास ब्रह्मा है 
क्योकि ब्रह्मा पर है रौर पर ब्रह्माहै। वे सव तप गौरहं 
उनसे सन्यास ही श्रेष्ठ है), बेदान्तविज्ञानसुनिर्चितार्थाः 
संन्याक्षयोगाद्यतयः शुद्धसत्त्वाः | मु०३।२।६, नारा० 
१२। ३, कंवत्य ३ | ( वेदान्त के ज्ञान से जिन्होंने तत्व का 
भली प्रकार निद्चय किया है ग्रौर संन्याससरू्प योग से जिन 
यतियो का भ्रन्तःकरण शुद्ध हश्रा है ) इत्यादि । 'तद्वुद्धयस्त- 
` दात्मानस्तन्निष्ठास्तत्परायणाः' | गी०५।१७ | (उसी में 
बद्धि लगाने वाले, उसी को श्रपना स्वरूप मानने वाले, उसी 
मे सदा निष्ठा रखने वाले भ्रौर उसी में तत्पर रहने वाले ) 
इत्यादि स्मृति भी ब्रह्मनिष्ठा के लिये कमं का म्रभाव होताहै 
एसा दिखाती है । इसलिये केवल परिव्राजक का भ्राश्रम ग्रहण 
करने ही से भ्रमृतत्व की प्राप्ति होगी तो ज्ञान व्यथं हो जायगा 


५ 
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यह्‌ दोष भी नहीं प्राप्त होता । तथा, श्रन्य भ्राश्रमों के परामश 
भी ब्रह्यनिष्ठात्म परित्राजकों के ब्राश्रम की उपलब्धि होती 
। श्रन्य श्राश्रम ( संन्यास ) के विधि का प्रतिपादन करने 
वालो जावाल श्रूति कौ श्रपेक्षा न रखते हए ही भ्राचायं ने 
यह विचार किया है; परन्तु श्रन्य भ्राश्रमके लिये श्रुतिभी 
प्रत्यक्ष वतंमान हे । ब्रह्मचर्यं परिसमाप्य गृही भवेत्‌ गृही भूत्वा 
वनी भवेद्टनी भूत्वा प्रत्रजेत्‌ । यदि वेतरथा ब्रह्मचयदिव 
प्रब्रजेद्गृहाद्रा वनाद्रा' [ जावा० ४ ] ( ब्रह्यचयं समाप्त करके 
थ हो जाय, गृहस्थ से वानप्रस्थ श्रौर वानप्रस्थ से सन्यास 
ग्रहण करे अथवा ब्रह्मचयं ही से संन्यास ग्रहण करे श्रथवा 
गृहस्थ से श्रथवा वानप्रस्थ से ) । यह श्रुति भ्रनधिकारी यानी 
जिनको कमं का श्रधिकार नहींहैपेसेलोगों केलिये है, एेसा 
नहीं कह सकते क्योकि वहु सामान्य रूप से ( सवके लिये ) 
उसका उपदेश करती है 1 तथा श्रनधिकारियों के लिये उसमे 
पृथक्‌ विधान भी किया गया है जसे, श्रथ पुनरेव ब्रती 
वाञव्रती वा स्नातको वाऽस्नातको वोत्सान्नाग्निरनग्निको वा 
| जावा० ४ | ( भ्रव भ्रागे वह्‌ ब्रती यानी ब्रह्मचारी होया 
म्रत्रती, स्तानक यानी गृहस्थ हो . या भ्रस्नातक यानीं ब्रह्यचये 
समाप्त करक गृहस्थ घमं मेप्रवेश नदहुभ्रा हो, उसके श्रग्ि 
नष्ट हृए हों भ्रथवा वहु श्रग्नि. रहित हो ) ई्यादि । दसरे 
ब्रह्मज्ञान परिपक्र होने में परिव्राजक आश्रम उपयोगी होने से 
वह अ्रनधिकारियो के लिये नहीं कहा जा सकता । यही श्रति 
दिखाती दै--श्रथ परित्राड्विणंवासा थुण्डोऽपरिग्रहः. शुचिर 
द्रोही भेक्षाणो ब्रह्मभूयाय भवति" [ जावा० ५] ( विशिष्ट 
रंग के वस्त्र धारण करने वाला, मरुडन किया हुप्रा, कु भी 
पास.न रखने वाला, पवित्र, द्रोही श्रौर भिक्षा वृत्तिः वाला 
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संन्यासी ब्रह्मत्व के योग्य होता है ) । इस प्रकार ऊर्ध्वरताग्रों के 
भ्राश्रम को सिद्धि हुई ओर ऊध्व॑रेताभ्नों के लिये विद्याका 
विधान ` होनेसे विद्या को (कमं से) स्वतन्त्रता भी सिद्ध 
इई ॥ २० ॥ 

र श्ल ३ स्तुतिमात्राधिकरण 1 सू० २१-२२ 

`: -स्तुतिमात्रमुपादानादिति चेन्नापुवत्वात्‌ ॥ २१६) 


उपादानात्‌ [ कमं के म्रगोंके | ग्रहणसे [ उदुगीश्र श्रादिः 
सम्बन्धी श्रुतियां | स्तुतिमात्रम्‌ केवल स्तुति रूप टँ इति एसा 
चेत्‌ | कहो | तो न वेसा नहीं है, अपूर्वत्वात्‌ क्योकि उसमं 
श्रपूवं बातों का कथन है । 

स एष रसानां रसतमः परमः परार्घ्याऽष्टमो यदृद्गोध 
[ छां -१।१।३ | ( वही यह्‌ उद्गीथ रसो में उत्तम रस, श्रेष्ठ 
उत्तम स्थान के योग्य म्रौर रसो मे भ्राठ्वां रस दै), “उयमेव- 
गंग्निः सामः | छां० १।६।१ | ( यह यानी पृथ्वी ही ऋक्‌ है 
म्रोर श्रग्ति साम है), श्रयं वाव लोक एषोऽग्निश्ितः तदिद- 
मेवोक्थमियमेव पृथिवी ( यह चयन कियाट्म्रा श्रग्नि टी यह्‌ 
लोकै ञ्रौर जो यह पृथिवी है वही यह उक्थ है) इत्यादि 
प्रकार को श्रूतियां उद्गीथ भ्रादि की स्तुति के निमित्तं 
म्रथवा इनसे उपासनाग्रों के विधि प्रतिपादन कयि गवर एेसा 
संशय उत्पन्न होने पर कहते है-- 


पूवेपक्ष-ये श्रतियां स्तुति के निमित्त ही हैँ एसा मानना 
युक्त है; क्योकि उद्गीथ रादि को कर्मागिरूप से ग्रहण करके 
ही उनका श्रुति निदेश करती है, जंसे “इयमेव जुहूरादित्य 
कमेः स्वर्गो लोक भ्राहवनीयः' ( यही भ्र्थात्‌ पृथिवी ही जुहू है, 
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ग्रादित्य दरूमं है यानी कूर्माकार ही श्रग्िकुण्ड है ओर स्वगंलोकं 
ग्राहवनीय है ) इत्यादि श्रुति जुहू ्रादिकी स्तुति कै लिये दहै, 
वसे ही यहां पर जानो । 


समाघान--यह कहना ठीक नहीं है। इन श्रूतियों का 
प्रयोजन केवल स्तुति करनेका हीदहैएेसा कहना. युक्त नहीं 
क्योकि इनमे भ्रपूवं का यानी भ्रन्यत्रन कही हई वातका 
कथन टै । इनको विधि दरक मानने से ही इनमे म्रपूवेका 
कथन वन सकता है ग्रौर इनको स्तुत्यथं कटे तो वे निरथेक 
टी सिद्ध होगी । विधि वाक्यो के अ्रंगभूत होकर ही स्तुति वाक्य 
उपयोगी होते ह एेसा “विधिना त्वेकवाक्यत्वास्स्तुत्यथनां विधीनां 
स्युः | प° भी १।१।७ | ( विधि वाक्यों के साथ एकता 
दान सेवे विधिकी स्तुतिके ही प्रयोजनसे टै) इस सूत्रसे 
कहा गया ह । परन्तु एक प्रदेश मे विधान किये हुए उद्गीथ 
प्रादि कौ श्रन्य स्थान मेकी हुई यह स्तुति विधिके ्रगभूत 
नहोने से वह निरथकही हो जायगी । श्रव॒ “इयमेव जुहू 
( यही यानी पृथिवी ही जुहू है ) इत्यादि वाक्य विधि वाक्यों 
के पास ही व्यि हृए हैँ यहं इनमे म्रौर उनमें वैषम्य है। 
इसलिये इस प्रकार को श्रूतियां विधि दरक ही.है एेसा सिद्ध 
ट््रा ।॥ २१॥ | 

भावशब्दाच्च ॥ २२ ॥ 

भावशन्दात्‌ भावना वोधक शब्द होने से च भी 
| गे श्रृतियां विधिवोधवक हीं है |। 

उदुगीथमरपासीत' [ छं १।१।१. | ( उदुगीर्थं की 
उपासना करनी चाहिये ), सामोपासोत' [ छों° २।२।१ 1 
( साम को उपासना करनी चाहिये `), ,अहमर्वेथमस्मीति 
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विद्यात्‌ (मे उक्थ हूं एेसा जानो) इत्यादि विधि वाक्य 
ग्रत्यन्त स्पष्ट है! केवल स्तुति के लिये ही इनका प्रयोजन 
माने तो वे निरथंक हो जांयगे । न्याय वेत्ताग्नोंकामी यही 
कृथन हैक कुर्यात्‌ क्रियेत कतंव्यं भवेत्स्यादिति पंचमम्‌ । 
. एतत्स्यात्सवेवेदेषु नियतं विधिलक्षणम्‌ ।।' ( करे, किया जाय, 
करना चाहिये, वने, हो, ये ‹रपांच सव वेदों में सवंदा विधि के 
ही द्योतक होते है) तथा, प्रत्येक प्रकरण फलो की मी भ्रति 
है जेसे, श्रापयिता हवे कामनां भवति" [ छां० १।१।७ | 
( वह्‌ श्रवश्य इच्छाग्रों को पूरा करने वाला होता दै ), "एष 
ह्यं ब कामगानस्येष्टे' [ छां° १।७।€ | ( यही सामगायन 
क्ररके इच्छा पुरणं करने मे समथं होता है), कल्पन्ते हास्म 
लोका ऊर्ध्वाश्चावृत्ताइ्च' | छां २।२।३ |] (उपर के श्रौर 
नीचे के लोक उसके लिये भोग देने मे समर्थं होते हैँ ) इत्यादि । 
इसलिये भी उपासनाविधि की बोधक ही उद्गीथ म्रादिकी 
श्रुतिर्या है ॥ २२॥ 
४ पारिप्लवाधिकरण । सू० २३-२४ 
पारिपष्लवायां इति चेन्न विशेषितत्वात्‌ ॥ २३ ॥ 
पारिण्लवार्थाः | वैदिक श्राख्यान | पारिप्लव नामक 
प्रयोग के लिये है इति एेसा चेत्‌ यदि कहो तो न वह ठीक नहीं 
विशेषितत्वात्‌ क्योकि [ श्नृति में | विशेप का कथन ट । 
श्रथ ह याज्ञवल्क्यस्य द्व भार्ये वभूवतुमेत्रेयौ चः कात्यायनी 
च" [ब्रु० ४।५। १ | ( याज्ञवल्क्य ऋषिको दो स्त्रियां थीं 
-मेत्रेयी श्रौर कात्यायनी ), श्रतदनो ह वे देवोदासिरिन्द्रस्य प्रियं 
धामोपजगाम" [ कौषी० ३। १ ] ( दिवोदास का पत्र प्रतदेन 
इन्द्र के प्रिय गृह को गया ); “जानश्नुतिहें पौत्रायणः श्र द्ादेयो 
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वहुदायी बहुपाक्य भ्रास' [ खछां०४।१।१[ ( जानश्रूति 
जनश्रूति के पौत्र का पृत्र था! वह श्रद्धापूवंक दान देता, 
बहुत दान देता श्रौर उसके यहां भोजनाधथियो के लिये वहत 
भ्रन्न रवता था ) इत्यादि वेदान्त भ्रन्थों मे दिये हुए भ्राख्यानों 
के विषयमे संशय होता दै कि क्या ये भ्राख्यान पारिप्लव 
नामक याज्ञिक प्रयोग के निमित्त हैँ ( श्ररवमेध यज्ञ मे तीन 
दिन वेदिकं भ्राख्यान सुनाये जाते है, इसको पारिप्लव प्रयोग 
कटते टँ ) म्रथवा समीप ही वणित विद्याग्नों के समभाने के 
{लये है । 
पूवेपक्ष-- ये ्राख्यान की श्रुति्यां पारिप्लव नामक प्रयोग 
कं निमित्त ही है, क्योकि ये श्राख्यान इतर श्राख्यानो के समान 
ही टै ग्रौर ्राख्यानों का पारिप्लव में प्रयोग किया जाय एेसा 
विधि है। इसलिये इन वेदान्त के भ्राख्यानों मे विद्या की प्रधा- 
नता नहीं हो सकती, क्योकि मन्त्रों के समान ये भी उस प्रयोग 
हीकेभ्रगर्ै। 
समाधान--यह्‌ कहना ठीक नहीं है, क्योकि श्रुति मे इनके 
सम्बन्ध मे विडोष कथन है ! “पारिप्लवमाचक्षीत' ( पारिप्लव 
को कहे ) एेसा प्रकररण प्रारम्भ करके भ्रागे “मनूर्वेवस्वतो राजाः 
( वेवस्वत राजा मनु ) इत्यादि प्रकार क कुं विदोष म्राख्यानों 


काही वहां पर निर्देश किया गयादहै। भ्राख्यान रूप से सव 
आख्यान समान ह एेसा कहकर यदि सभी भ्राख्यानो का यहाँ 


पर ्रहरण होगा तो यहां दिया हृ्रा विहेष कथन निरथक ही 
हो जायगा । इसलिये इन भ्राख्यानो की श्रृतियां पारिप्लव के 
प्रयोग के लिये नहीं है ॥ २३॥ | 
तथा चंकवाक्यतोपबंधात्‌ ॥ २४ ॥ 
तथा वेसे ही, एकवाक्यतोपब॑धात्‌ एक वाक्य होने से च 
भी [ वेदिकं भ्राख्यान त्रिया के. बोघ के निमित्त] । 
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ये वैदिक भ्राख्यान यदि पारिप्लव के प्रयोग के लिये नहीं 
ट, ता समाप ही प्रतिपादन की हई उपासनाभ्रों के समभन 
केलिये ये हैँ एेसामानना ही युक्त टै, क्योंकि जहाँ जहांये 
प्राख्यान ्राये दै वहां वहां उनके समीप ही कही हई 
उपासनाग्रों से उनको एकं वाक्यता दिखाई देती टै तथा इनसे 
विषय रोचक हो जाता दहै श्रौर समभनेमें भी सुगमता होती 
हे । मत्रेयी ब्राह्मण मे श्रात्मा वा श्रे द्रष्टव्यः" [व्रृ° ४।५।६| 
( श्रात्मा का ददन करना चाहिये ) इत्यादि विद्या की 
ग्राख्यानों से एक वाक्यता दिखाई देती है । प्रतदन के भ्राख्यान 
मे भो श्राोऽस्मि प्रज्ञात्मा | कौ० ३।२ | (म प्रत्यगात्मा 
प्राण हं ) इस प्रकार विद्या से एक वाक्यता टै । जान श्रुति 
के ्राख्यान मं वायुर्वाव संवर्गः | छां° ४।३।१ | ( वायुही 
संहार करने वाला है ) इत्यादि वाक्यों से एक वाक्यता है । 
जसे, स ॒भआरात्मनो वपामुदखिदत्‌" ( उसने श्रपना मेद निकाल 
लिया ) इत्यादि प्रकार के कर्मं॒प्रतिपादक श्राख्यानोंका 
समीप इए विधि की स्तुति में उपयोग है वैसे ही यहां 
समो । इसलिये ये श्राख्यान पारिप्लव प्रयोग के लिये नहीं 
है ॥ २४॥ 
५ श्रन्निन्धनाद्यधिकरण । 
श्रत एव चागनीन्धनाद्यनपेक्षा ।॥ २५ ॥ 
अतएव च इसलिये ही अग्नीन्धनाद्यनपेक्षा भ्रग्नि को 
प्रदीप्त करना प्रादि कर्मों की [ विद्या मे | भ्रावह्यकता 
नहीं है । 
पुरुषार्थोऽतः शब्दात्‌ | ब्र० सू० ३।४।१ |] ( इससे 
पुरुषाथं की सिद्धि होती है एेसाश्रूति से विदित होताहै) 
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ठेसाः जोपाद के भ्रारम्भमें ही कहा था उसी करा श्रतः' 
( इसलिये ) इस शब्द से पराम किया गया 1 यद्यपि वह्‌ 
वहत दूर टै तोभी वही संभेवदहै। ( भ्रव सूत्र का प्रथं देते 
टं) इसीलिये यानी विद्या पुरुषार्थं का स्वतंत्र कारण है 
इसा लिये शग्रग्नि प्रज्वलित करना भ्रादिजो ्राश्रमानुसारी 
कमांकौो विद्या का प्रयोजन सिद्ध करने के लिये कोई उपयोग 
नटीं टै । इस प्रकार इस विषय का अ्रधिक विचार करने के 
लिये पूव म्रधिकरण के फल को कहु कर उपसंहार करते 
टै ॥ २५ ॥ 


क 


६ सवपिक्षाधिकरण । सू° २६-२७ 1 
सवपिक्षा च यज्ञादिश्र्‌ तेरइववत्‌ ॥ २६ ॥ 
यज्ञादिश्रूतेः यज्ञादि कमं | सावन रूप से | च्रूति 
मेके है इसलिये | विद्या के लिये | च भी सवपिक्षा सवे 
करमां कौ भ्रावद्यकता है, अश्ववत्‌ म्रश्च के समान | उसको 
समो | । 
ग्रव इस वात का विचार कियाजातादै कि क्या भ्राश्रम 
विदित कर्मो की विद्या में स्वल्प भी भ्रावश्यकता नहीं है श्रथवा 
कु भ्रंश मे उसको म्रावर्थकता है । श्रव ( विद्या पुरुषाथं का 
स्वतन्त्र कारण है ) इसीलिये विद्या को अ्रपना रथं सिद्ध करने 
के लिये अग्नि को प्रज्वलित करना श्रादि प्राश्रम विहित कर्मो 
की कोई भी भ्रावदयकता नहीं है ग्रौर इस प्रकार विद्या मे कर्म 
कीं स्वल्प भो ्रावश्यकता नहीं है एेसा प्राप्त होने पर सूत्रकार 
कहते है - 
सवपिक्षा च०' ( सव कर्मो की अ्रावश्यकता है ) इत्यादि । 
ग्राश्चरमो के भ्रनुसार संव कर्मो की विद्या में श्रावश्यता है, इनकी 
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विद्या के लिये स्वल्प भी ्रावश्यकता न हो यह वात नहीं है । 
यदि कहो कि विद्या के लिये भ्राश्रम विहित कर्मो की भ्रावद्य- 
कता हे ग्रौर नहीं भी; यह्‌ कहना परस्पर विरुद टै तो उत्तर 
देते हैँ कि वेसा नहीं है । विद्या की उत्पत्ति होने पर उसका 
फल प्राप्त होने मे रौर किसी की श्रपेक्षा नहीं है, परन्त॒ उसके 
उत्पन्न होने के लिये इनकी श्रावदयकता है । इसीलिये यजादि 
काश्रूति उपदेश करती है। वह॒ श्रुति इस प्रकार टै- तमेतं 
वेदानुवचनेन ब्राह्ःणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसाऽनाश- 
केन" | ब्रृ०४।४।२२] (एसे उस न्रात्मा को ब्राह्मण 
वेदाध्ययन यज्ञ, दान ग्रौर उपवास रूप तपसे जानने की इच्छा 
रखते हैँ ) । यह श्रूति यज्ञादि कमं विद्या के साधन है, ठेसा 
दिखाती है । श्रुति में जानने की इच्छा के साथ इन कर्मो का 
सम्बन्ध रखा है, इसलिये ये सव विद्या की उत्पत्ति के साधन हें 
एेसा भाव प्रकट होता है । “श्रथ यद्यज्ञ इत्याचक्षते ब्रह्मचयंमेव 
तत्‌ | खां०८।५। १ |] ( जिसको यज्ञ कहते टै वह्‌ ब्रह्म- 
चयंही है) इसश्रूतिमे विद्या के साधन भूत ब्रह्मचर्यं का 
यज्ञ रादि से सम्बन्ध कहा होने से यज्ञादि भी विद्या के साधन 
है एेसा सूचित होता है। “सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति तपांसि 
सर्वाणि च यद्वदन्ति । यदिच्छन्तो ब्रह्मचर्यं चरन्ति तत्तं पदं 
संग्रहेण ब्रवीमि | कठ० २1 १५ | (जिस पद का सववेद 
वणन करते है, जिसके. लिये सब तप कयि जाते है, जिसकी 
इच्छा से ब्रह्मचयं धारण किया जाता है वह पद मै तुभसे 
संक्षेप से कहता हु ) इत्यादि प्रकारः की श्रुतियां श्राश्चमों के 
कमं विद्या के साधन हैँ एेसा सूचित करती हैँ स्मृति भी यही 
कहती है, जसे, कषायपक्तिः कर्माणि ज्ञानं तु परमा गतिः। 
कृषाये कर्मभिः पक्वे ततो ज्ञानं प्रवतंते' ( कमं मल की शुद्धिदहै 
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यानी कर्मो से भ्रन्तःकरण के दोषों की निवृत्ति होती है, परन्तु 
उत्तम गति ही ज्ञान है । कर्मो द्वारा कषाय शुद्ध होने पर ज्ञान 
प्रवृत्त होता है ) इत्यादि । 


प्रश्च के समान यह्‌ है यह्‌ हष्टांत योग्यता के सम्वन्धमें 
दिया गया है । जैसे श्रश्च को उसकीं योग्यता देखकर हल में 
नहीं जोतते रथ मे जोतते है, इसी प्रकार प्राश्रम विहित कमं 
विद्या के लिये श्रपना फल उत्पन्न करने में भले उपयोगी न हो, 
परन्तु उत्पत्ति मे उनकी श्रावइ्यकता होती है । २६॥ 

रामदमादयुपेतः स्यात्तथापि तु तह्िघेयस्तदंगतया 


तेषामवश्यानुष्ठेयत्वात्‌ ॥ २७ ॥ 


तथापि तथापि शमदमाद्य्‌ पेतः [ मुमुक्षु को | शम दम 
स्रादि से युक्त स्यात्‌ होना चाहिये तु क्योकि तदंगतया [ विद्या 
के | साधन रूप से तद्धिधेः उनका विधि कहा हुप्राहोने से 
तेषाम्‌ उनका अवश्यानुष्ठेयत्वात्‌ श्रनुद्ान करना भ्रावर्यक हे । 


यदि कोई कहेगा कि यज्ञ भ्रादिविद्याके सावन ह एसा 
कहना न्याय युक्त नहीं दै क्योकि वेसा कहीं भीं विधान नहीं 
है । “यज्ञेन विविदिषन्ति ( यज्ञ से जानने की इच्छा करते हँ ) 
इत्यादि प्रकार की श्रुति म्रनुवादरूप है ग्रौर यह विद्या एेसी 
भाग्यदायी है कि यज्ञ ्रादि से इसको प्राप्त करने की लोक 
इच्छा करते है, इस प्रकार उस विद्या की प्रदोसा करना ही 
उसका श्रमिप्रायटहै तो उस पर उत्तर देते है किपेसादहोतो 
भोीजोविद्याको प्राप्त करना चाहे उसको शमदम श्रादिसे 
युक्त होना चाहिये एेसा तस्मदेवंविच्छांतो दान्त उपरत- 
स्तितिक्षुः समाहितो भूत्वात्मन्येवात्मानं पयति [ बर ° ४।४।२३॥ 
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( इसलिये जो यह जानता है वह शम, दम, उपरति श्रौर 
तितिन्ना से युक्त होकर समाहित होता हस्रा म्रपने ही में ग्रात्मा 
का ददान करतादै ) इस श्रुति मे शमदम श्रादि का विद्या 
प्राप्ति के निमित्त विधान किया है ग्रौर जिसका विधान किया 
टौ उसका म्रनुष्ठान भी श्रवश्य करना चाहिये । यदि कोई 
कटे कि यहां पर भी शम दमादि से युक्त होकर श्रात्मा को 
देखता है" एेसा वतमान काल वाचक प्रयोग है, विधि दशंक 
प्रयोग नहीं है तो वह ठीक नहीं है; क्योकि “इसलिये इस राब्द 
से प्रकृत विषय ही की प्रसा का ग्रहण हो सकता दै इसलिये 
यहां पर्‌ विधि का कथन दहै एसा प्रतीत होता दै! माव्यंदिन 
दाखामे तो ( भ्रात्माका ) दोन करना चाहिये एसा वहत 
स्पष्ट खूप से विधि कहा टै । इसलिये यज्ञ म्रादि की आवदयकता 
नहोतोभी शम दम श्रादि की ग्रावश्यकता है। 
ग्रव यज्ञ ्रादि की भी ग्रावश्यकता दै एेसा यज्ञ म्रादिको 
श्रृति ही से सिद्ध होता दहै । यदि कहो कि यन्न ्रादि से जानने 
की इच्छा करते टैएेसा जो श्वति मे कहा उससे विधि की 
प्राप्ति नहीं होती एेसा ( पवेपक्ष मे ) कह चुके हैँतो वह ठीक 
ठे परन्तु ( यज्ञ भ्रादि का जानने की इच्छा के साथ ) सम्बन्ध 
कहा है वह्‌ ग्रपूवं होने से उसका यहां विवि ही है एेसा मानना 
पड़ेगा । इस यज्ञ ्रादि का जानने को इच्छा के साथ सम्बन्ध 
पहिले कहीं भी निदिष्ट नहीं है जिसका अ्रनुवाद यहां पर किया 
गया टै एेसा माना जाय । इसलिये तस्मात्पुषा प्रपिष्टभा- 
गोऽदन्तको हि' ( इसलिये पूषा को म्रच्छा चूं कियादहुग्रा 
भाग मिलता है, क्योकि उसको दत नहीं हैँ ) इत्यादि वाक्यों 
मे भी ( यह्‌ वाक्य दरपुर मास इष्टि के प्रकरणम कहा) 
विधि का कथन नहीं है, परन्तु यहां श्रपूवे का कथन होने से 
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उसका यहां पर विधि है एसा मानकर पूषा के लिये ( दडं- 
परंमास की ) विकृतियों मे ( यानी उनके शआ्रधार प्रर किये 
हए अन्य प्रयोगो में) पूषाके भागका चूर करना चाहिये 
इत्यादि विचार पूवे मीमांसा में किया गया है [जे° ३।३।३४] । 
यही वात "विधिर्वा धारणवत्‌" [ ब्र° सू० ३।४।२० | इस सूत्र 
मे कटी हुई है। भगवद्गीता रादि स्मृतियोमे भी फलकी 
इच्छान करके कयि हुए यज्ञ श्रादि कमं मुपृक्षुके लिये जान 
प्राप्तिमे साधनरूप होते टै एसा विस्तार पूवेक कह है । 
इसलिये यज्ञ श्रादि कमं तथा दाम दम भी जिस जिस ब्राश्रम 
मे जंसे कहे हए हैँ उन सभी ्राश्रम कर्मो की विया प्राप्त करने 
मे भ्रावदयकता है। वहां भी “जो एेसा जानता है इत्यादि 
वाक्य में राम दम भ्रादिका विद्या के साथ सम्बन्ध होने सेवे 
ज्ञान के निकट या भ्रंतरंग साधन है ्रौर जानने की इच्छा के 
साथ यज्ञ भ्रादि कर्मो का संयोग होने सेवे वाह्य साधन ठै यह्‌ 
भेद य1द रखना चाहिये ॥ २७ ॥ 
७ सवन्नानुमत्यधिकररण । सू° २८-३१ 
सर्बलिानुमतिश्च प्रारणात्यये तहशनात्‌ ॥ २८ ॥ 
प्राणात्यये प्राण संकट प्राप्त होने पर च ही सर्वा्नानुमति 

सव श्रत्र खाने के लिये अ्ननुमति दहै; तहशंनात्‌ क्योकि श्रृति 
एसा ही कटती है । 

छन्दोग शाखा के प्राण संवाद मे लिखादै! नद वा 
एवंविदि किचनानन्नं भवति' [ छां० ५।२।१ ] (जो एेसा 
जानता है उसके लिये कू भी नहीं है जो उसका म्रन्नन दहो) 
वैसे ही वाजसनेयी शाखा के प्राण संवादम कहाहै,न हवा 
भ्रस्यानन्न जग्धं भवति नानन्नं प्रतिगृहीतम्‌" [ बु° ६।१।१४ | 
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( उससे कुदं भी नदीं खाया जाता जो अन्न नहीं है, न उससे 
किसी वस्तु का ग्रहण होता है जो उसका भ्रन्न न हो ), इसका 
भावाथ यह दै कि सव कुचं उसके लिये भक्ष्य हो जाता है। 
शरन यहां पर सव म्रन्न खाने की श्रुति श्रनुमतिदेतीहै, तो 
क्या राम दम श्रादि के समान विद्या के साधन रूप से उसका 
विधि ` कहा गया है म्रथवा केवल ( विद्या की ) स्तुति के लिए 
एसा किया गया है । 


पूतेपक्ष-इसका विधि ही कहा है, क्योकि यह्‌ उपदेश 
विशेष प्रकार्‌ को प्रवृत्ति उत्पन्न करता है श्रौर यह प्राणं 
विद्या के संनिधि मे कहा हृुम्राहोनेसे उसीकेश्रंगल्पसे 
यहु ( सामान्य ) नियम की निदृत्ति कही गई है । यदि कटो कि 
एसा मानने से भक्ष्याभक्ष्य का नियम्‌ बताने वाले शास्त्रोका 
निषेध होगा तो यह दोष नहीं प्राप्त होता । सामान्य श्रौरः 
विदेष इस भाव से यह बाध सम्भव है, जसे प्रारियों की हिसा 
करने के निषेध का ( यज्ञमें) पञ्च मारने की विधि से वाध 
होता दै। वामदेन्य विद्या मे नन कांचन परिह्रेत्तदुत्रतम्‌ 
[ छो ° ,२।१३।२ |] ( किसी स्तरीका त्याग न करना चाहिये ) 
एेसा जो सव स्त्रियों के श्रत्याग का वचन है उससे किस स्त्री 
के पास जाना चाहिये ग्रौर किसके पास नहीं, इस बात का 
विभाग वताने वाले सामान्य शास््रका वाध होता टहै। इसी 
प्रकार इस प्राण विद्या मे भ्राये हुए सव भ्रन्न भक्षण करने के 
वचन से भक्ष्याभक्ष्य का प्रतिपादन करने वाले शास्त्र का बाध 


हो जायगा । 


स्माधानं- यहां पर सव श्रन्न खाने की भ्रनुमति दी है वह्‌ 
विधि रूपः नहीं है क्योकि न ह वा एवं विदि किंचनानन्नं भवति 


जः + जी 


। , ण्ठः 
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। छा० ५।२।१ | ( जो एेसा जानता है उसके लिए एेसा कुच 
भी नहींदैजो उसका भ्रन्न नहो) इस वाक्य मे वतंमांनकाल 
का प्रयोग हीने से विधि वताने वाला कोई भी गन्द इसमे नहीं 
मिलता 1 भ्रव यहाँ विधि की प्रतीति नहीं होती तो भी विश्लेष 
प्रकार को प्रवृत्ति को उत्पन्न करने वाले उपदेश के लोभ से यहाँ 
विधि मानना सम्भव नहीं है । इतना ही नहीं, श्वान भ्रादि का 
नीजो म्रन्न है वह्‌ प्राणका श्रन्न हैएेसा कहकर श्रागे कहा है 
कि नेवंविदः किचिदनन्न भवति [ छों० ५।२।१ ] ( जो एेसा 
जानता टै उसके लिये एेसा कुच भी नहीं है जो उसका श्रन्न न 
टो )। श्रव श्वान भ्रादिकाभी जो ग्रन्न दै वह मनुष्य शरीर सें 
खाना ग्रसम्भव है, परन्तु यह सव प्राण का म्रन्न है एसा समः 
सकते हे । इसलिये प्राणा का ही सव भ्रन्न है इस ज्ञान के प्रदांसा 
के लिये यह भ्रथवाद वाक्य है, सव श्रन्न भक्षण करने की 
भ्रनुज्ञा का यह विधि नहीं है। यही वात सूत्रकार दशति हैँ 
कि सवननिानुमतिश्च प्राणात्यये" ( केवल प्राण संकट प्राप्त 
होने पर ही सव ग्रन्न खाने की भ्रनुमति है। इस सूत्र का अ्रथं 
यह्‌ दे- प्राण संकट प्राप्त होने पर यानी एसी महान्‌ भ्रापदा 
श्रनेपर ही कुमी खानेको ्राज्ञादी गईहै, एेसाश्रृति 
का कथन दहै । इसी प्रकार चाक्रायण ऋषि श्रकाल पड़ने पर 
श्रभक्ष्यभक्षण करने मे प्रवृत्त हुश्रा एसा “मटचीहतेषु कुरुषु 
[ छां० १।१०।१ | ( टीडी दल से कुशूदेश को खेती नष्ट 
होने पर ) इत्यादि ब्राह्मण मे श्रृति कहती ` हैँ । उसमे कहा है 
कि चाक्रायण नामक ऋषि था, वह॒ प्राण संकट प्राप्तं होने 
पर उसने महावत कै भूठे कुल्माष खाये परन्तु उसका पानी 
भूखा ` हे एेसा कृटकर उसने ` नहीं पिया । इसका उसने 
कारण यह वताग्रा कि न वा श्रजीविष्यमिमानखादनर 
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[ छां ११०१४ ] (ैंइसकोनखाता तोजी ही नही सकता 
था), कामो य उदपानम्‌' [ छां १।१०।४ ] ( जल मँ चाहे 
जहां पीऊ गा ) 1 भ्रागे दूसरे दिन भी उसने श्रपने ग्रौर उसके 
मठे कुल्माष फिर खाये । श्रवये भटे का भीमभूटा खाने का 
जो श्रुति ने निदंडा किया है उससे श्रुति का भीतरी श्रभिप्राय 
यही दिखाई देता हैकि प्राण संकट प्राप्त होन पर प्राण 
धारण करने के निमित्त श्रभक्ष्य काभी भक्षण कर सकतेदहें। 
-परन्तु स्वस्थ श्रवस्थामे ज्ञानी पुरुष को भी वेसान करना 
चाहिये एेसा उसने जलका निषेध किया इस वात को बताकर 
श्रुति कहती है । इसलिये न ह वा एवंविदि" [ द्यां ५।२।२ | 
( जो एेसा जानता है ई० ) इत्यादि प्रकार के वाक्य प्रधेवाद 
रूप हँ ।॥ २८ ॥ 


। + 


भ्रबाधाच्च ।। २६ ॥। 
च भ्रौर अबधात्‌ बाधन होने से [ प्रकृत वाक्य भ्रथंवादः 
रूप टै |। 
ग्रौर एेसा माने तभी शुद्ध ्राहार सेश्रतःकरण की शुद्धि 
होती है इत्यादि भक्षयाभक्षय निणंय करने वाला शास्र 
भ्रवाधित रहता है ॥ २९ ॥। 
श्रपिच स्मयते ॥ ३० ॥ 
अपिच प्रथा स्मर्यते स्मृति में भी [ यही वात | कही है । 
तथा भ्रापत्तकताल मे सब रन्न भक्षण करने के लिये विद्वान 
प्रौर श्रविद्वान्र्‌ दोनों के लिये सामान्य रूपसे स्मृति मंकहा 
गया है जसे, जी वितात्ययमापन्नो योऽन्नमत्ति यतस्ततः । लिप्यते 
न स पापेन पद्मपत्रमिवाम्भसा ॥' ( जीवन भ्रापत्ति में फंसने 


५ 
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पर जो कोई जहां कहींसेभीभ्र्न खा लेता है तो उसको 
किचित्‌ भो पाप स्पदं नहीं करता, जैसे कमल के पत्ते 
को जल स्पा नहीं करता )। तथा "मद्य नित्यं ब्राह्मण 
( ब्राह्मण के लिये मद्य नित्य वजित है), (सुरापस्य 
ब्राह्मरणस्योप्णामासिचेयुः" ( मद्य पीने वाले ब्राह्मण के मुख में 
प्रत्यत उष्ण मद्य डालनी चाहिये ), "सुरापाः कृमयो भवन्त्य- 
भक्ष्यभक्षणात्‌' ( मद्य पीने वाले श्रभक्ष्य भक्षय करते हैँ इसलिये 
वे कोड़ेहोते दहं), इत्यादि स्मतियोंमेंजो श्रन्न नहीं है उसको 
वजित करने के लिये लिखा दै। ३० ॥ 
राब्दश्चातोऽकामकारे ।॥ ३१॥ 


च ग्रार अतः इसलिये अक्ामकारे स्वेच्छाचार का निषेध 
करने वाली शब्दः श्रतिः | उपपन्न होती है ] । 


ग्रोर इसलिये स्वेच्छाचारं की निवृत्ति करने वाली श्रौर 
जो श्रन्न नहीं दै उसके निषेध करने के लिए काठक संहिता में श्रुति 
दी गई है कि तस्मात्‌ ब्राह्मरणःसुरां न पिवेत्‌" ( इसलिए ब्राह्मण 
सुरापानन करे), वह श्रृति भी न हवा एवंविदि" [छों०५।२।१]] 
( एेसा जानने वाला ) इत्यादि को ग्रथेवाद मानने ही से भली 
प्रकार उपपन्न होती है । इसलिये एेसी श्रूतियां म्रथवादात्मक 
है विधि रूप नहीं) ३१॥ 


८ म्राश्रमकर्माधिकरण । सू° ३२-३६ 
विहितत्वाच्चाश्रमकर्मापि ॥ ३२ ॥ 
च भ्रौर आश्नरमक्मं प्राश्रम कमं अपि भी [ करने 
चाद्ये, ] वि हितत्वात्‌ क्योकि उनका विधि कहा हुभ्रा है । 
२७ । 
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सवपिक्षाच०' [ त्र० सू० ३-४-२६ ] ( इस सूत्र में प्राश्रम 
कम विद्या मे सावन रूपदहै दसा निर्णय किया दहै । ्रव यहाँ 
पर जो मुमुक्षु नहींदै ओर विद्या की जिसको कामना नहींदहै 
एेसे केवल प्राश्रमनिष्ठ पुरूष की भी ये कर्मं करने चाहिये 
भ्रयवा वसा नहीं है इसका विचार करते 


पूवेपक्ष-^तमेचं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति 
[ ब्र° ४।४।२२ | (एसे उस म्रात्मा को ब्राह्मण वेदाध्ययन 
दवारा जानने की इच्छा करते हँ ) इत्यादि श्वति से प्राश्रम कर्म 
विद्या के साधन रूप त्रिवान श्यि गये हैँ इसलिये जिनको 
विद्या को इच्छा नही श्रौर जो श्रन्य फल की इच्छा रखते 
है एेसे पुरुष के लिये भी नित्य कर्मों के भ्रनुष्टान करनेकी 
कोई भ्रावश्यकता नहीं है म्रौर यदि इनका भ्रनुष्टान करनाही 
चाहिये एसा न लिया जाय तोये उक्त प्रवस्थामें विद्या के 
साधन रूप न होगे क्योक्रि नित्य ( भ्राजन्म करनेके ) भ्रौर 
श्रनित्य ( साधनलर्प से करनेके ) कर्मो का संयोग परस्पर 
विरोधी टे। 


समाधान- केवल ्राश्रममें निशा रखने वाले पुरुष को 
फिर वह्‌ मरमृक्षनदहो तो भी नित्य कमं करने हीं चाहिये क्योकि 
यावज्जीवमग्निहोव्रं जुहोतिः ( जीवन पर्यन्त श्रग्नि होत्र करता 
है ) इत्यादि श्रुतियो मे कमं का विधि बताया गया है भ्रौर 
एेसा मानने सश्चति पर ब्रधिकमभारदियागयादहो एेसा भी 
नही होता ॥ ३२ ॥ 


अव पूर्वपक्षमें जो कहा था कि एसा माने तोये क्म फिर 
विद्या के साधन रूप न रहंगे, उसका उत्तर देते है- 


तिः 
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सहकारित्वेन च ॥ ३३ ॥ 


च ग्रौर [ ये कमं | सहकारित्वेन सहकारी रूप से [ कटे 
हृए होने से विद्या के सहकारी भी हँ | । 

"तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्यणा विविदिषन्ति" | ब्र° ४।४।२२] 
( एेसे उस भ्रात्मा को ब्राह्मण वेदाव्ययन द्वारा जानने को इच्छा 
करते हँ ) इत्यादि श्रतियों से कमं का विधान करिया गया होने 
से वह विद्या के सहकारी हं । यही वात सवपिक्षां च यज्ञादि 
श्र तेरश्चवत्‌' | ब्र° सू०३।४।२६ | ( यज्ञादि कमे श्रुतिमें 
साधन रूप से कहे है, इसलिये विद्या के लिये सब कर्मों की 
ग्रावदयकता दै, म्रश्च के समान इसको समो ). इस सूत्र में 
कटी गई है । श्रव ्राश्रम कमे विद्या के सरकारी हैँ ठेसा प्रति- 
पादन करने वाला श्रृति वचन प्रयाज भ्रादि की श्रुति के 
समान विद्या के फल से सम्बन्व रखता है यानी विद्या के फल 
देने मेये सहायता देते हैँ एसा नहीं समभना चाहिये, क्योकि 
विधिन होना यहविद्याका लक्षणदहै भ्रौर विद्या का फल 
साध्य भी नहीं है ( क्योकि विद्या का फल जो मोक्ष वहु नित्य 
सिद्धदहीदहै) । विधिरूप जो साधनदहोते है, जसे दशं पूणे- 
मास श्रादि, वे स्वगंफल की इच्छा रखने वाले पुरुष से भ्य 
साधनो की भ्रावदयकता रखते हैँ परन्तु विद्या की बात वसी 
नहीं है । यही बात श्रतएव चाग्नीन्धनाद्यनपेक्षाः [ ब्र० सू० 
३।४।२५ | ( इसीलिये म्रग्नि को प्रदोप्त करना श्रादि कर्मो 
की विद्या में म्रावक््यकता नहीं है ) इस सूत्रम कही है। इस- 
लिये विद्या की उत्पत्ति में कमं साधन रूप टै इतना ही इनके 
सहकारित्व के कथन से श्रभिप्रायदै। वेसेही यहं पर नित्य 
ग्रौर श्रनित्य कर्मो के संयोग से विरोध की प्राप्ति होती है एेसी 
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भी शंका न करनी चाहिये, क्योकि एक कमं होते हए भी संयोग 
विभिन्न हो सकते हैँ । जसे, "यावज्जीवनमग्निहोव्रं ज॒होति 
{ जीवन पयेन्त श्रग्निहोत्र करता है ) इससे कर्म का एक नित्य 
संयोग होता है जिसका विद्या फल नहीं है श्रौर तमेतं वेदानु 
वचनेन" ( एसे उस श्रात्मा को वेदाध्ययन द्वारा ) इत्यादि 
वाक्यो से किया हुम्रा दूसरा अ्रनित्य संयोग होता टै जिसका 
फल विद्या होता है । जसे खदिर का यज्ञस्तम्भएकदहीदटैतो 
भी उसके नित्य संयोग से वह्‌ यज्ञ के उपयोगी दै श्रौर दूसरे 
भ्रनित्य संयोग से वह्‌ पुरुष के उपयोगी भी होता है ( वीये की 
इच्छा करने वाला खदिर का यज्ञ स्तम्भ वनावे एसी 
श्रुति है ) ॥ ३३॥ 


सवेथापि त एवोभर्यालिगात्‌ ॥ ३४ 
सवंथापि सवं ( दोनों ) भ्रवस्थाभ्रों मेत एव उन्ीं कर्मो 
का [ श्रनु्टान करना चाहिये | उभभलिगात्‌ क्योकि दोनों 
स्थान पर उनेके चिह्न मिलते है । 


सव श्रवस्थाप्रों मे यानी भ्राश्रम कमे भावस प्रथवा विद्या 
के सहकारी भाव से उन म्रम्तिहोतादि कर्मों का अ्नुान करना 
ही चाहिये । (त एव' ( उन्हीं कर्मो का ) एेसा निरचय वाचक 
पदः.रखकर श्राचा्यं किस बात का निवारण करते है? कर्मो 
के भिन्न होने की शंका का निवारण करतेहै। जसे कुण्डपायी 
शाखा के श्रयन मे “मासमग्निहोत्रं जुह्वति" ( एक मास पयेन्त 
भ्रग्निहोत्र करते हैँ ) इस वाक्य में नित्य ्रग्निहोत्र भिन्न एेसे 
अग्निहोत्र का उपदेश दिया गया है वेसा यहां पर कमं मे भेद 
नहीं है । दोनों प्रकार के हैतुप्रों से श्रुति के प्रमा से श्रौर 
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स्मृति के प्रमा से यह्‌ वात सिद्ध होती है। श्रतिका प्रमा 

यह॒ दै--^तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्यणा विविदिषन्ति [ बु 
४।४।२२ | (एसे उस भ्रात्मा को ब्राह्मण वेदाध्ययन से 
जानने की इच्छा करते हँ ) इस प्रकार श्रूति यज्ञ रादि प्राश्रम 
कमो को एक प्रसिद्ध ओरौर उत्पन्न रूप से कहकर उनका म्रात्माः 
के जानने की इच्छा मेविनियोग करती है, "जुह्वति" (हवन करता 
टे) इत्यादि श्रृति वचनो के समान इन कर्मो के रूप को उत्पत्ति 
का कथन ्रपूवे रूपसे ( यानी नृतन कू्पसे ) नहीं करती । 
स्मृति प्रमाण यह्‌ टै --्रनाध्रितः कर्मफलं कायं कमं करोति 
यः [ भग० गीऽद। १] (कमफल का प्रश्रय न करते 
हए जो विहित कर्म करता है) यह स्मृति वचन जो कमं 
कत्तं व्य है एे6ा पहिले ही से विदित है वही विद्या को उत्पन्न 
करता टै एेसा दिखाता है। 'यस्येतेऽष्टाचत्वारिडत्संस्काराः" 
( जिसके ये श्रडताली्त संस्कार हुए दँ ) इत्यादि स्मृतिमे भी 
जो संस्कार वेदिक कर्मो मे प्रसिद्धै उन्हीं संस्कारों से युक्त 
पुरुष को विद्या उत्पन्न होती है एसा न्रभिप्राय ग्रथित किया 
गया है । इसलिये इन कर्मो के श्रभिन्न होने का जो निङचय 
क्रिया गयादै वह्‌ युक्त दहो है। ३४॥ 


्रनभिभवं च दशयति ॥ ३१५ ॥ 

च ग्रोर अनभिभवम्‌ [ नित्य कमं करने वाला पुरुष 
क्लेशो से | भ्रभोभूत नहीं होता [ एेसा श्रृति ] दर्शयति 
दिखातो है । | 

नित्य कमं ज्ञानके सहकारी हैँइस वात को पुष्ट करने 
वाला दूसरा हेतु इस सूत्र मे दिया गया है । ब्रह्मचर्यादि साधनों 
से संपन्न पुरुष राग द्वेषादि क्लेशो से अ्रभिभूत- नहीं होता यानी 
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उनमें दवता नहीं एेसा, "एष ह्यात्मा न नदइयति यं ब्रह्माचयंरणा- 
नुविदते' [ छां० ८।५।३ ] ( जिस श्रात्मा की ब्रह्मच्यं॑से 
प्राप्ति होती है वह नष्ट नहीं होता यानी ब्रह्मचर्यं भ्रादि से 
सुदृढ भ्रात्मा राग श्रादि से दुःखी नहीं होता) 1 इसलिये 
यज्ञ भ्रादि ्राश्रमोंके कमं होते हुए भी, वे विद्या में सहकारी 
होते है यही निश्चय होता है । ३५॥ 
| विधुराधिकरण । सू° ३६--३६ । 
श्रन्तरा चापितु तहष्टेः।॥ ३६ ॥ 
तु परन्तु अतंरा बीच दही मे रहने वाले पुरुषों को अपिच 
भौ [ विद्या का श्रधिकार है ] तहष्टेः क्योकि वैसा दिखाई 
देता है । 
विधुर ( जिनकी स्त्री मर जाती है उनको विधुर कटते दँ ) 
म्रादि पुरुष तथा जिनके पास द्रव्य भ्रादि साधन नहीं दहसे 
पुरुष जव श्रन्य ्राश्रम का ग्रहण नहीं करते . तव उनको विद्या 
मे श्रधिकार प्राप्त होता दै या नहीं एसा संशय होता है । 
पूवपक्ष--इन लोगों का विद्याम श्रधिक्रार नहीं है क्योकि 
ग्राश्रम कमंदही विया के हेतु हैँ ठेसा पहिले निणंय हम्रादै 
ग्रोर इन लोगों से श्राश्रम कमं होना ्रसंभव है । 
समाधान-भ्राश्रम रहित होने से वह वीच मेही यानी 
वेदिक कर्मो मे उसके लिये कोई स्थान नहींहैतो भी विद्या 
मे उसका श्रधिकारदहै, क्योकि वेसा दिखाई देता है। रेक, 
वाचक्तवी इत्यादि एेसे ही थेतो भी वे ब्रह्मज्ञानी ये एेसा श्रुति से 
विदित होता है॥ ३६॥ क. 
५ श्रपिच स्मयते ॥ ३७ ॥ 
अपिच तथा स्मरते स्मृति भी एेसा ही कहती है । 
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संवतं श्रादि लोग नग्न रहते ह्ये भ्राश्रम कर्मो की उपेक्षा 
करतेथे,वे भी महायोगी थे एेसा इतिहास में देखा जाता है । 


रंका-येश्रृति म्रौर स्मृति के प्रमाणतो दिये परन्तु इनका 
फल क्याहोतादै? 
फल क्या होता है, वह्‌ सूत्रकारभ्रागेके सूत्र से कहते है। 
विशेषानुग्रहुस्च ॥ २३८ ॥ 
च | विधुर प्रादि लोगोंको | भी विेषानुग्रहः विशेष 
प्रकार के धमस ( विद्या ] का भ्रनुग्रह हो सकतादहै। 


उनकी भ्राश्रम विहित श्रवस्था के भ्रविरोधी भ्रौर सव 
कोई कर सके एेसे जप, तप्‌, उपवास, देवताश्रों का श्राराधन 
्रादि विलेप धर्मो का च्राचरण करने से विधुर श्रादि लोगों 
परमभी विद्या का भ्रनुग्रहहो सकता टै स्मृति भीरसादही 
कटती है-- जप्ये नव तु संसिध्येदुब्राह्मणो नात्र संशयः ॥. 
कूयदिन्यन्न वा कूयन्मित्रो ब्राह्मण उच्यते [ मनु° २।८७ || 
(जप ही से ब्राह्मण की सिद्धि होती है इसमे संशय नहीं । 
वह ग्रौर कं करे या न करे, दयावान्‌ ब्राह्मण कहा जाता 
है ) । यह्‌ स्मृति जो आश्रम कमं के प्रधिकारी नहीं है उनको. 
भी जप का श्रधिकार है एसा कहती है। वसे ही भ्रन्य जन्म 
मे कयि भ्राश्रम कर्मों से भी इस जन्ममे विद्या का भ्रनुग्रह्‌ 
होना संवभ है । स्मृति का वचन है कि भ्रनेकजन्मसंसिद्धस्ततो 
याति परां गतिम [ भग० गी० ६।४५ | ग्रनेक जन्मो मे कर्मों 
द्वारा सिद्धि प्राप्त करने पर वह्‌ पुरुष परमगति को प्राप्त 
होता है)। इस वचन से विदित होता है कि म्रन्य जन्मों में 
कयि हुए कर्मो. के. संस्कार विहेष भी विद्या का श्रनुग्रहुकरा 


ति ब्रह्य सूत्र 


सकते टँ । विद्या का फल ( मोक्ष ) प्रत्यक्ष है, इसलिये किसी के 
लिये भी उसका निषेव श्रुति में नहीं किया, इतने ही से ही 
विद्या की इच्छा रखने वाले को श्रवणादि का श्रधिकरार उससे 
प्राप्त हो सकता है । इसलिये विधुर श्रादिकोभी विधा का 
ग्रधिकार दै एेसा मानने में कोई विरोध नहीं है ।। ३८ ॥ 
ग्रतस्त्वितरज्ज्यायो लिगाच्च ।॥ ३६ ।\ 

तु परन्तु अतः इससे इतरत्‌ प्नन्य [ विद्या का | ज्यायः 
कोई श्रधिक भ्रच्छा [ साधन | है लिगात्‌ क्योंकरि उसके: 
प्रमा मिलते हें । 

“इससे यानी वीच ही में रहने से संन्यास श्राश्रम ग्रहण 
करना यह विद्या का म्रधिक ग्रच्छा साधन दहै, एे्ता श्रृत्ति 
ग्रौर स्मृति दोनो मे दिखाई देता है। श्रुति का प्रमाण यह्‌ 
है-- तेनेति ब्रह्मवित्पुण्यक्रत्तं जसश्च' [ त्रृ° ४।४।९ | ( पुण्य 
कमं करने वाला श्रौर तेजस्वी ब्रह्मवेत्ता उस यानी श्रचिरादि 
मागं से ब्रह्म को प्राप्त होता है)। वैसे ही श्रनाश्रमीन 
तिष्ठेत दिनमेकमपि द्विजः' संवत्सरमनाश्रमी स्थित्वा कृच्छमेकं 
चरेत्‌" ( कोई भी द्विज एक दिन भी भ्राश्रम रहित न रहे। 
यदि एक वषं पयेत भ्रनाश्रमी रहना पडे तो एक कृच्च 
प्रायश्चित रूप से करना चाहिये ) एेसा स्मृत्तिमें भी कहा 
हुश्रा है ।॥ ३६ ॥ 

१० तदुभूताधिकर । 
तदूभरुतस्य तु नातद्भावो जमिनेरपि 
नियमातद्र पाभावेम्यः ।, ४० ॥ 

तु परन्तु तद्‌भूतस्य जो वैसा ( संन्यासी ) भ्रा है वहं 
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तद्धावो उससे विपरीत ( यानी भ्रसंन्यासी ) ननहीं हो 

कतः ¦ नियमातद्र पाभावेभ्यः क्योकि वैसा नियम होने से, 
वैसा श्रुति वचनन हौनेसे तथा उसका ( शिष्टाचार का) 
प्रभाव होने से [ रेसा विदित होताटहै म्रौर |] जमिनेः जंमिनो . 
अपिमभी | एेसा ही मानते दं | 1 


उव्वरेताश्रों का ( संन्यासियों का ) श्राश्चरम होतादे, एेसा 
सिद्ध करिथा परन्तु उसको प्राप्त होने पर पुरुष उस श्राश्रमसे 
च्यत होता है म्रथवा नहीं यह संशय होता है! 

पूर्वपक्ष पूवे श्राश्चरमोंके कमं करने की इच्चा से श्रथवा 
राग भ्रादि के कारण वह च्युतभींहो सकता दै; क्योकि एेसा 
न होने के लिये कोई विदोष कारण उपलब्ध नहीं है । 

समाघान--'जो वेसा होता है' म्र्थात्‌ उध्वरेताभ्रो के यानी 
संन्यास भ्राश्रम को प्राप्त होता है, वह्‌ क्रिंसी भी श्रवस्था में 
उससे विपरीत भाव को नहीं प्राप्त होता यानी वह्‌ उस 
प्राश्रम से च्युत नटीं हो सकता । यह कंसे जाना ? वेसा नियम 
होने से, वेसा श्रुति वचन न होने से तथा उसका ( रिष्टाचार 
का ) अभाव हीने से नियम इस प्रकार दै--श्रत्यन्तमात्मा- 
नमाचार्यकुलेऽवसादयन्‌' | छां० २।२३।१ |] ( जो सव जीवन 
प्राचार्य कुल में व्यतीत करते हृए ), श्ररण्यमियादितिपदं ततो 
न पूनरेयादित्युपनिषत्‌' ( वन में चले जाना यह शास्त्र का 
मागं है त्रौर वहां से न लौटना वह उपनिषत्‌ यानी उस मागं 
का रहस्य दै ), श्र।चार्येणाभ्यनुज्ञातश्चतुरणमिकमाश्रमम्‌ । 
भ्राविमोक्षाच्छरीरस्य सोऽनुतिष्ठेयथाविधि ॥' ;(आआचाये कीं 
म्राज्ञा से चारों भ्राश्रमोमेसे एक भ्राश्चम्‌ कों ग्रहण करना 
चाहिये श्रौर शरीर करा भ्रन्त होने तक उसका यथाशास्त्र 
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पालन करना चाहिये ) इत्यादि प्रकार के नियम से उस प्राश्चमं 
से च्युति नहीं हो सकती, एेसा दिखाते हैँ । वेसे ही, ब्रह्मचयः 
समाप्य गृही भवेत्‌" [ जा० ४] ( ब्रह्मचयं समाप्त करके 
गृहस्थ हो जाय ), ब्रह्मचयदिव प्रत्रजेतु' ( ब्रह्मच्यं ही से 
संन्यास ग्रहण करे ), इस प्रकार के संन्यास प्राश्रम को प्राप्त 
होने के वचन मिलते हैँ परन्तु उससे लौटने के ववन नहीं 
मिलते, न एेसा करना शिष्ट प्राचारमे संमिलित टह । परन्तु 
पूवे श्राश्चम के कमं करने को इच्छासे उस प्राश्रम से लौटने 
का कहा वह॒ श्रसत्य है; क्योकि, श्रेयान्‌ स्वघर्मो विगुणः 
परधमत्स्वनुष्ठितात्‌" [ भग० गी० ३।३५ | ( म्न्य के घमका 
ग्रच्छा श्राचरण करने सेभी श्रपने धमे कान्यून श्राचरण 
ग्रच्छा है ) एेसी स्मृति है म्रौर न्याय संगत भीयहदै करिजो 
धमं जिसके लिये शास्त्र विहित है, वही उसका धमै, न वह्‌ 
कि जिसका भ्रनुष्ठान उससे वन सके; क्योकि शास्त्र की प्राज्ञा 
ही धमं का लक्षण है । राग श्रादिके कारण भी वह च्युत नहीं 
हो सकता, क्योकि ( राग श्रादि विकारो से) नियम करने 
वाला शास्त्र म्रधिक वलवान्‌ है । जेमिनि भी' एेसा कहते हृए 
सूत्रकार ने भी" शब्द का प्रयोग किया गया टै उससे जेमिनि 
प्रौर वादरायर इनकी संमति इस मत के हृदीकरणाथे प्राप्त 
है, एेसा सूचित क्रिया है ।। ४० ॥ 
११ श्रधिकाराधिकरण । सू० ४१--४२ 


न चाधिकारिकमपि पतनाचुमानत्तदयोगात्‌ ॥ ४१ ॥। 

च तथा आधिशारिम्‌ प्रधिकार लक्षण में कहा हमरा 
[ प्रायरिचित्त ] अपि भी न [ नैष्ठिकं के लिये | स्षम्भव 
नहीं है; पतनानुमानात्‌ .क्योंक्रि [ ब्रह्मचयं से | पतन [ का 
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प्रायश्चित नहीं है एेसा |] श्रनुमान होने से तदयोगात्‌ [ नेक 
का | उस | प्रायश्चित्त से | सम्बन्ध नहीं है । 


यदि नैष्ठिक ब्रह्मचारी प्रमाद से श्रपना त्रत दछोडदेतो 
उसके लिये ब्रह्मचार्यवकीर्णी नैकऋःतं गदंभमालभेत्‌' ( त्रत 
भग करने वाला ब्रह्मचारी निक्ति को गदभ दे) यह्‌ 
प्रायस््वित्त हो सकता है या नहीं एेसी शंका होती है। 


पूर्वेपक्ष--उसकरे लिये प्रायश्चितं नहीं है। यद्यपि पूवे 
मीमांसा के श्रधिकार लक्षण नामक ग्रघ्याय में श्रवकीशि- 
पञुदच तद्रदाघानस्याप्राप्तकालत्वात्‌ [ जं° सू० ६।८।२१ | 
( व्रत भंग हए ब्रह्मचारी का पु का, उपनयन होम के सहश, 
लौकिक अग्नि मे होम करना चाहिये; क्योकि श्राधान काल 
जो स्त्री सम्बन्ध के पश्चात्‌ प्राप्त होता है श्रभी प्राप्त नहीं 
है) एसा जो प्रायरिचत का निय किया है वहु भी नैष्टिक 
के लिये युक्त नहीं है । इसका कारण यह्‌ है-श्रारूढो नंष्ठिकं 
धर्म॑यस्तु प्रच्यवते पुनः । प्रायश्चित्त न पर्यामि येन शुध्येत्स 
्रात्महा ।॥' जो ब्रह्मचारी नैष्ठिक घमं से च्युत होता है उसके 
लिये मै कोई प्रायस्तत नहीं देखता जिसके द्रारा वह्‌ 
ग्रात्मघाती श्रपने को शुद्धकरले )। इस प्रकार एेसे पतित 
के लिये कोई प्रायश्चित नहीं है एेसी स्मति होने से, जंसे सिर 
टूट जाने पर उसके लिये कोई उपाय नीं रहता, वसे ही 
इसका समना चाहिये । परन्तु उपकुर्वाण ब्रह्मचारी 
( म्रध्ययन समाप्त करके ग्रहस्य बनने वाला ) कै त्रतभंगका 
प्रतीकार नहीं हो सकता एसा स्मृति में कहीं भी नहीं कहा 
हमरा होने से उसका प्रायश्चित संभव है 1 ४१॥ 
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उपप्‌वंमपि त्वेके भावमश्ञनवत्तदुक्तम ।॥ ४२ ॥ 

अपितु परन्तु एके कुं प्राचायं [ यह्‌ ] उपयूर्वम्‌ 
उपपातक टु | एेसा मानते हे म्रौर नैष्ठिक के लिये प्रायश्चित्त | 
भावम्‌ दै [ एेसा कहते टँ | अशनवत्‌ | प्रभक्ष्य | भक्षण 
करने के समय यह्‌ है । तदुक्तम्‌ | जैमिनि ने भी] एेसा 
ही कहा है । 

परन्तु कुदं श्राचायं इसृको उपपातक मानते हैँ । गुरुपत्नी 
प्रादि क श्रतिरिक्त ठेस म्नन्य स्थान पर यदि नैक का तव्रतभंग 
हो जाय तो वह॒ महापातक नहीं होता क्योकि गुरुतल्प 
( गुर को शय्या ) श्रादि महापातकं मे इसकी गरना नहीं 
को गई । इसलिये उपकुर्वाण के समान नैशिकिके लियिभीं 
प्रायश्चित है एेसा उनका कहना है क्योकि दोनों ही ब्रह्मचारी 
हैश्रार दोनों का ब्रतभेग ह्श्रा है । श्रभक्ष्य भक्नण के समान 
इसको समभना चाहिये । जैसे मदिरा श्रौर मांस के भक्षण सेः 
ब्रह्मचारी के ब्रत का लोप होता दै ग्रौर पुनः प्रायश्चित भी 
होता है, वसे दी यह्‌ समो । ब्रह्मचारी के लिये कोई प्रायश्चित 
का श्रभाव है एस मानने के लिये कोई भ्राधार नहीं मिलता 
परन्तु जो प्रायश्चित मानते है उनके लिये श्रह्मचार्यवकीर्णोऽ' 
( ब्रह्मचयं का तव्रतमंग करने वाला प्रादि) इस श्रुति का 
सामान्य प्रायरिचत के लिये श्राधार है। इसलिये प्रायर्चित 
मानना ही अ्रधिक प्रच्छाहै । यही वातप्रमाण लक्षराके प्रध्याय 
मे समा विप्रतिपत्तिः स्यात्‌" [ जें० सू० १।३।८ ] ( समानं 
रूप से विशेष वोध होगा ) तथा “शास्त्रस्था वा तच्निमित्तत्वात्‌' 
[ जं० सूऽ १।३।६ ] (शस्त्र का ज्ञान अधिकं बलवान है 
क्योकि धमं कं ज्ञानं शंस्त्रसे हीहोतादहै) इन सूत्रोंसे 
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कटी है। इसके भ्रनुसार नैष्ठिक के लिये कोड प्रायदिचत्त 
नहीं टै एसा जो स्मृति वचन है उसकाभाव यहीदहैकि 
ब्रह्माचारी उस ब्रत की रक्षा के निमित्त ्रधिक उत्साहसे 
प्रयत्न करे । तथा "वानप्रस्थो दीक्नाभेदे कच्छं द्वादशरात्रं 
चरित्वा महाकक्षं वर्धयेत्‌ ( वानप्रस्थ त्रतभंग करे तो वह्‌ 
वारह रात्रि तक कृच्छं करके महाकक्च यानी गोचर का संवधेन 
करे ), “भिक्षुवनिप्रस्थवत्सोमवल्लिवजं स्वशास्त्रसंस्कारश्च 
( भिक्षु त्रत भंग करे तो वानप्रस्थ के समान दही सोमलताको 
छोडकर गोचर का संवर्धन करे प्रौर म्रपने शास्त्र के संस्कार 
भी करे) इत्यादि भिक्षु श्रौर वैखानस के लिये भी स्मृति में 
प्रायरित्त कटे टै, यह भी ध्यान मे रखना चाहिये । ४२॥ 
१२ वहिरधिकरर । 
बहिस्तूभयथापि स्मृतेराचाराच्च ।॥ ४३ ॥ 

तु परन्तु उभयथा दोनों पातको मे अपि भी बहिः 
| उसका ] बहिष्कार [ करना चाहिये एेसा | स्मृतेः 
स्मति से च प्रौर आचारात्‌ श्राचारसे | विदित होता है |। 

ऊष्वरेताग्रों का श्रपने श्राश्रयों से पतन हो तो वह चाहे 
महा पातक में गिना जाय या उपपातक मे परन्तु उनका शिष्ट 
पुरुषों को बहिष्कार करना चादिये 1 श्रारूढो नैष्ठिक घमं यस्तु 
प्रच्यवते पुनः । प्रायदिचत्त न पश्यामि येन शुद्धयेत्स ्रात्महा ।॥' 
( जो नैष्ठिक धर्मं पर भ्रारूढ होकर फिर उससे च्युत होता है, 
उस श्रात्मघाती की शुद्धि के लिये कोई प्रायर्चित्त मै नहीं 
देखता ), श्रारूढपतितं विप्रं मंडलाच्च विनिःसृतम्‌ । उद्वद्ध 
कृमिदष्टं च स्पृष्टा चाद्रायणं चरेत्‌ 1" ( प्रारूढ हृए विप्र का 
पतन हो जाने पर उसको, मण्डल से बाहर निकाल दिया जाता 
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है उसको, फांसी पर लटकाया गया है उसको तथा कीडों से 
खये हुए को दूने पर कृच्छुचान्द्रायण करना चाहिये ) इस 
भकार .स्मृति में त्रत भंग करने वाले की भ्रत्यन्त निन्दा की हैँ 
तथा दिष्टाचारसे भी यही विदित होता दहै) दिष्ट लोग रेस 
पुरुष के साथ यज्ञ, ग्रध्ययन, विवाह्‌ श्रादि नहीं करते ।॥ ४३ ॥ 
स्वाम्यधिकरण । सू० ४४-४६ 
स्वामिनः फलश्र्‌ तेरित्यात्रोयः ।।\ ४४ ॥। 
स्वामिनः [ उपासनाश्रो का कतरत्व | यजमानोकाटहै 
फलश्न्‌ तेः क्योकि श्रुति में उनका वेसा फल वताया गया 
इति एेसा आत्रेयः प्रात्रेय का मतदै। 
कर्मो के श्रवयव रूप उपासनाग्रो के सम्बन्ध में संशय होता 
ठै किये ऋत्विजिके कमं हया यजमान के। 
पूवेपक्ष-ये यजमान ही के कमं है; क्योकि इनके वसे फल 
कहे हुए दै । श्रुति इस प्रकार फल कहती दै--'वपंति हास्म 
वर्षंयतिह य एतदेवं विद्वान्‌ वृष्टौ पञ्चविधं सामोपास्ते 
[ छां० २।३।२] ( जो एसा जानकर पाँच प्रकारके सामों 
की वृष्टिरूप से उपासना करता है, उसके लिये वृष्टि होती 
है श्रोर वह्‌ दूसरे के लिये वृष्टि कराता है ) इत्यादि । श्रव यह्‌ 
फल यजमान के लिये होना ही ठीक है, क्योकि सांग प्रयोग 
उसी के लिये होता है। एेसे कर्मोमे फल का प्रधिकार पहिले 
ही से यजमान के लिये नियत किया जाता है ओ्रोर उपासनाभ्रों 
काफल भी कर्ता कोही प्राप्त होता है एेसा वषंत्यस्मंय 
उपास्ते" ( ज-उपासना करता है उसके लिये बृष्टिहोती टै) 
इस श्रति में कटा है । यदि कहो कि ऋत्विज के लिये भी फल 
होता दै एेसा श्रात्मने वा यजमानाय वायं कामं कामयते 


(+ 
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तमागायति" [ व्रृ° १।३।२८ ] ( श्रपने लिये श्रथवा यजमान 
के लिये जो इच्छा करता है वह्‌ गान द्वारा प्राप्त करतादहै) 
एेसा श्रुति मे कटा टै तो यह ठीक नहीं; क्योकि यह्‌ तो स्पष्ट 
टी ( अपवाद रूपसे ) कटा गया है । इसलिये फल वालो उपा- 
सनाग्रोकाक्तरत्व भी यजमान हीकादै एसा भ्रात्रेय भ्राचायं 
का मत है| ४४।। 


| श्रागे श्रोडलोमि का मत सिद्धांत रूप से प्रतिपादित 
श्रात्विज्यमित्यौडुलोनिस्तस्मं हि परिक्रोयते ॥ ४५ ;। 
आत्विंज्यम्‌ [येकम] ऋत्विज कै हं इति एसा ओडलोभिः 
ग्रोडलोमि अ्राचायं का मत है हि क्योकि तस्मे उस | कमं | 
के लिये ही | उसको | परिक्रीयते मोल लिया जाता है । 
उपासनाएं यजमान के कमं नहीं है, ये ऋत्विज के कमं हैं 
ठेसा ग्रौड्ूलोमि भ्राचायं का मत है। इसका कारण यहं है-- 
"उसके लिये" यानी सांग कर्मं के लिये ऋत्विज को यजमान 
मोलले लेता दहै ग्रौर उसी प्रयोग के भ्र॑तगेत उद्गीथ श्रादि 
की उपासनाएं है,जो उस कमं मे नियुक्त होने के कारण वह करता 
दै । इसलिये गाय दहने का जो नियम है कि, जिसकी गाय 
होती है वही द्धलेता है, वही ऋत्विज निभाते है । इसी प्रकार 
जिसका वह यज्ञ होता है वही सव फल लेताहै। वंसेदी 
तं ह वको दाल्भ्यो विदांचकार स ह नमिरीयानामुद्गाता 
वभूव" [ ्ं० १।२।१२ | ( दल्मपृत्र॒ वकने उस उद्गीथ को 
जाना ग्रौर्‌ ब्रह तसिशीयो का उद्गाता हृम्रा) यह्‌ श्रूति विन्ञान 
का कर्ता उद्गाता है ठेषा दिखाती है । पूवेपक्ष मजो कहाथा 


४३२ | 


दः दो व जि जि ् ज्  भ क ऋ चो कि +. 


कं तो जितः पिति ॐ, ॐ 


य 


कि फल कर्ता हीको होतादैएेसा श्रुति मेका दै, उस्नं 
कोई दोष नहीं भ्राता; क्योकि ऋत्विज ्रौर के लिये काम 
करता है इसलिये जव तक विदोष रूप से वसा कथन नहो तव 
तक उसके साथ फल का संयोग वन नहीं सकता ।॥ ४५ ॥ 


शर्‌ तेश्च ।। ४६॥। 
च तथाश्रूते श्रृतिमेभी एेसाही कथन टोने से [ये 
ऋत्विज के कम हैँ |। 
धां वे कांचन यज्ञ॒ ऋत्विजि प्राशिषमाशासत इति 
यजमानायेव तामाशासत इति होवाच [ ग० ब्राऽ १।३।१।२६ | 
(जो भ्रारीवदि ऋत्विजि लोग यज्ञ मे मांगते, मजमान के 
लिये ही वे मांगते हैँ एेसा उसने कहा ), "तस्मादु वं विदृद्गाता 
बर यात्कते काममागायानि | दछां० १।७।८७।€ | ( इसलिये 
एेसे जानने वाला उद्गाता कहे कि तुम्हारे लिये कौनसी वात 
मै गान द्वारा प्राप्त करू ) इत्यादि, ये श्रृतियां ऋत्विजो के 
विज्ञान का फल यजमान को प्राप्त होता टै एेसा दिखाती दहै 
इसलिये कर्मो के भ्रगभूत जो उपासना हैँ वे ऋत्विज के कमं 
- है एेसा सिद्ध हुभ्रा ।॥ ४६॥ 
१४ सहकाययन्तरविध्यधिकररग । सू० ४८७-४६ 
सहकार्यन्तरविधिः पक्षेण त्रतीयं 
तद्रतो विध्यादिवत्‌ । ४७ ॥ 


तद्रतो उस | सामान्य ज्ञान | वले पर्प के लिये 
सहकार्यन्तरविधिः ्नन्य सहकारी विधि | कहा गया है |, 
, [ तथा बाल्य भ्रौर पांडित्य इनको | पक्षेण ग्रपेश्ना से [ मौन विधि | 
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तृतीयं तीसरा है । विध्यादिवत्‌ विधि म्रादि के समान यह है । 

तरृहदारण्यक उपनिषत्‌ मे कठा है कि, तस्मादुब्राह्यणः 
पाण्डित्यं निविद्य वाल्येन तिष्ठासेद्वाल्यं च पाण्डित्यं निविद्याथ 
मूनिरमौनं च मौनं च निविद्याथ ब्राह्मणः" वरृ० ३।५। १ | 
( इसलिये ब्राह्मण पाण्डित्य प्राप्त करते हुए भी वालक कं 
समान रहै ्रौर वालक भाव ग्रौर पांडित्य दोनों लाभ करके 
वह्‌ मुनि होतादहैग्रौर मौन ग्रौर भ्रमौन दोनोंको लाभ करके 
वह्‌ ब्राह्मण होता है) । श्रव यहां पर संशय होतादैकि 
यहां मौन की विधि कही है श्रथवा नहीं । ्‌ 

पूवपक्ष-मौन का यहां पर विधि नहीं कहा, क्योकि 
“वाल्येन तिशसेन्‌' ( वालक के समान रहे ) यहीं तक विधि 
समाप्तहोजातादहै रौर भ्रागे मुनि होने के' सम्बन्ध में कोई 
विधि वोधक शब्द नहीं है इसलिये यह वाक्य केवल मौन का 
ग्रनुवाद यानी निर्दंश करता है। यह म्रनुवाद कहां से किया 
गया है एेसा पृचो तो कहते हैँ कि मनि ग्रौर पंडित दोनों शब्द 
जान[थक होने से 'पांडित्य निविद्य' ( पांडत्य प्राप्त करके ) 
पसा जो कटा दै उसीमें मौन का विधि कहा ह्ृभ्राहे। तथा 
्रमोन च मौनं च निविद्याथ तब्राह्मणः' ( श्रमौन रौर मौन 
दोनों का लाभ करके वह्‌ ब्राह्म होता टै) इस वाक्य 
मे भी ब्राह्मणत्व का विधि नहीं दै; क्योकि ब्राह्मण वह्‌ पिले 
हीदै। इसलिये श्रथ ब्राह्मणः" ( पर्वात्‌ वह्‌ ब्राह्मण होता 
है )एेसा जो कहा दै वह्‌ केवल प्रशंसा के निमित्त टै । इसी 
प्रकार श्रथ मुनिः ( पञ्चात्‌ वह मुनि होता दहै) यह वाक्य 
भो दोनों स्यान पर एकसा ही निदंश होनेसे प्रशंसा पर 
होना चाहिये । 

२८ 
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समावान- यहां पर श्रन्य सहकारी ( सहायक ) विपि 
का निदश दै। विद्या के सहकारी मौन का वात्य ग्रौर 
पाण्डित्य के समान विधि कहा है एेसा मानना पड़गा; क्योकि 
मौन म्रपूवे है यानी पहले उसका म्न्य कहीं निर्दल नही दै, 
यदि कहो कि पांडित्य शब्ददही सेमौनकावोध होता है, एेसा 
कह्‌( ही गया हे तो उसमे कोई दोष नहीं क्योकि जो मनन 
करतादहै वह मुनि दै, एेसो व्युत्पत्ति संभव टै तथा “मूनीनाम- 
प्यहं व्यासः' | भग० गी० १०।३७ | ( मूनियों मे भी व्यास 
मेहं ) एेसे प्रयोग देखने मे प्राते हं । यदि कटो कि मुनि दन्द 
का उत्तम प्राश्रम एसा भ्रथं भो देखने में भ्राता है; जसे, 
गाहंस्थ्यमाचायकुलं मौनं वानप्रस्थम्‌' ( गृहस्थ ्रवस्था, 
श्राचायं गृहवास, मौन ओ्रौर वानप्रस्थ भ्रवस्था ) तो कते हं 
करि यह ठीक नहीं, क्योकि भुनिश्वढ वाल्मीक' इत्यादि प्रयोगो 
से यट नियम सावत्रिक नहीं है ेसा विदित होता दहै । श्रन्य 
प्रश्चम बोधक पदों के निकट भ्राने से शेष रहे हए ्राश्चम 
काइस शब्द से वोव होत्ता है तथा उस उत्तम श्राश्रम में 
ज्ञान प्रधान वस्तु होने से उसका मौन शब्द से निर्देश किया 
गथा है। इसलिये बाल्य श्रौर पांडित्यकी भ्रपेक्षासे ज्ञान के 
उत्कषं स्वरूप मौन का विधि यहाँ पर किया गया है । पूर्वपक्ष 
मेजोकहा था कि बाल्य तक ही उसश्रुति में विधि वतताया 
है तो उसका उत्तर देतेदैँकिटेसादहोतो भी वह्‌ बात भ्रपुवं 
होने से युनि होने काभी यहाँ पर “मुनिः स्यात्‌ ( मुनि होना 
चाहिये ) इस प्रकार विधि मानना चाहिये । मौन प्राप्त करने 
को वात कही है इससे भी उसका बाल्य श्रौर पांडित्य के 
समान व्रिधि ही कहा गया है, एेम। मानना पड़ेगा । 


वि 
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(तद्रतः' (उस वाले को) का भ्रथं है ज्ञान वाले संन्यासी 
को। ज्ञान वाले संन्यासी को यह्‌ ग्रथ किस प्रकार होता? 
प्रात्मानं विदित्वा पृत्रद्यषराभ्यो व्युत्थायाथ भिक्षाचर्यं 
चरन्ति ( भ्रात्मा को जानकर पुत्र आदि को एषणाग्नोंका 
त्याग करते हृए भिक्षाव्रत्ति यानी संन्यास धारण करते हँ) इस 
वाक्यसे यह्‌ संन्यास का प्रकरण चल रहा हैएेसा विदित 
होता दहै। यदि कहो कि संन्यासी कोज्ञान है तव उसमे ज्ञान 
का प्रतिशय तो टै दही फिर मौन का विधि कह्नेसेक्या 
प्रयोजन ? तो इसका सूत्रकार उत्तर देते टँ कि उसकी ग्रपेक्षा 
से यह्‌ विधि कहा गया है। इसका भ्रथं यह्‌ है- भेद हष्टि 
प्रवल होने के कारण जिसमे ज्ञान का अतिशय नहीं होता 
उत्को लक्ष्य करके यह्‌ (मोन का) विधि कहाहै। विवि 
प्रादि के समान यह है । दहेपूणंमासाभ्यां स्वगंकामो यजेत 
( स्वर्गं कौ इच्छा वाला दशे भ्रौर धूणंमास को इष्ट करे) 
इत्यादि विधि में जसे श्रग्नि का म्रन्वाधान यानी म्रम्ति 
प्रज्वलित करना म्रादि प्रंगभूत बातो के सहकारी ल्प से विधि 
कटे है, वैसे ही इस श्रृतिमें भौ यद्यपि प्रधान रूपसे विधि 
करा निद्श नहीं हैतोभी इस ज्ञान वोधक वाक्यमें मौन का 
विधि कहा ह्र टै एेसा समर्मना चाहिये । ४७॥ 

रांका--इस प्रकार श्रुति से वाल्य श्रादि धर्मो से युक्त 
फेसे संन्यास प्राश्चरम कौ सिद्धि होते हए भी छांदोग्योपनिषत्‌ में 
श्रभिसमावृत्य कुटुम्बे" | छां ८।१५।१ | ( भ्रध्वयन समाप्त 
करके गृहस्थाश्रम मे भ्राकर ) इस प्रकार गृहस्थाश्रम कोकह 
करर ही प्रकरण का उपसहार भ्यो किया? इसीलिये कि उस 
भ्राश्रम को कहकर उपसंहार करते हुए श्रुति उस आश्रम के 
लिपे श्रपना श्रादर व्यक्तं करती है। 
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इस शंका का उत्तर प्रागेकेसूत्रसेदेतेर्है- 
कृत्स्नभावात्त्‌. गह्िरणोपसंहारः । ४८ ॥ 
तु परन्तु कत्स्नभावात्‌ [ गृहस्थ को] सव [कमं करने 
के | होने से गृहिणा गृहस्थाश्रम [के निर्देश द्वारा | उपसंहारः 
[ श्रृति | उपसंहार करती है 1 

(तुः ( परन्तु ) शब्द विहोेष वोधक है । गृहस्थ को सव 
कमे करने पड़ते हैँ यह उसकी विदोषता है । ग्रनेक कष्टों स 
साध्य होने वाले यज्ञ भ्रादि बहत से उस श्राश्रम के कमं उसे 
लिये कतव्य रूप से श्रृति ने कहे टै, इतना ही नहीं, श्रन्य म्राश्चमों 
के कमे भी जंसे श्रहिसा इन्द्रिय, दमन, श्रादि उसको यथा संभव 
करने पड़ते हैँ । इसलिये गृहस्थ का निर्देश करके श्रुति 
उपसंहार करे तो उसमे कोई विरोध नहीं प्राप्त होता ।॥ ४८ ॥ 


सौनवदितरेषामप्युसदेशात्‌ ॥ ४६ ॥ 


मौनबत्‌ मोन के समान इतरेषाम्‌ भ्रन्य च्राश्रमों का अपि 
भी उपदेशात्‌ निर्देश किया हृप्ना होने से [ चारों ग्राश्रमों का 
समान ग्रहर होना चाहिये | । 
जसे मौन श्रौर गाहंस्थ्य पेसे दो भ्राश्रम श्रुति से सिद्ध होते 
है वैसे ही वानप्रस्थ ग्रौर गुरु गृहवास यानी ब्रह्मचयेये प्राश्रम 
भी श्रुति से सिद्ध हीते हैँ । (तप एव द्वितीयो ब्रह्मचार्याचायं- 
कुलवासी तरतोयः' | खछां०२।२३।१| (तप दही दूसरी 
दाखाः है रौर ्राचायं के घर जिसमें रहना पड़ता टै एेसा ब्रह्म 
च्य तीसरी शाखा है ) इत्यादि श्रूति पहिले दी हम दे चुके हे । 
इसलिले श्रति ने चारों ्राश्चरमों का समान रूप से निदश किया 
होने से इन सब श्रथवा इनमें से किसी एक का विकल्प से उसी 
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प्रकार ( समान रूप से ) श्रनुष्ठान करना चाहिये । यहां दो 
ग्राश्चमों से श्रभिप्राय होते हए भी सूत्र मे “इतरेषाम्‌ श्रन्य 
प्राश्चमों का एेसा वहुवचन का प्रयोग किया है वह उन ब्राश्रमों 
के विभागोंकोलेते हृए हैँ म्रथवा उनका म्राचरण करने वाले 
अनेक लोगोकी ग्रपेक्षा से क्रिया गया है, एसा समभना 
चाहिये । ४६ ॥ 
१५ ्रनाविष्काराधिकरण । 
प्रनाविऽकूुवन्नन्वयात्‌ ॥ ५० ॥ 

अनाविष्ड्र्वन्‌ म्रपने को प्रगट न करते हुए ( वह्‌ रहे एेसा 
उस श्वृति का भ्र्थं है ), अन्वयात्‌ क्योकि [ पेसा भ्रथं करने 
से | वाक्य को संगति वेठती टै । 

'तस्मादुब्राह्यणः पाण्डित्यं निविद्य वाल्येन तिष्ठासेत्‌ 
[ त्र०३।५। १ | ( इसलिये ब्राह्मण पाण्डित्य प्राप्त करके 
वाल भाव से रहे ) यह श्रुति बाल्य का भ्रनुष्ठान करना चाहिये 
पेसा कहती दै । यहां पर श्राया हुश्रा वाल्य शब्द वालकाजो 
भाव वा कर्म वह्‌ बाल्य" इस प्रकार तद्धित प्रत्यय से वनाहे। 
प्रव बाल भाव यानी वह्‌ विशेष वय की म्रवस्था किसी से इच्छा 
पूवक प्राप्त नहीं को जा सकती, परन्तु इच्छानुसार चाहे जहां 
मल सूत्र का व्याग करना इत्यादि जो बालक का वर्तव है, उस 
ग्रथ मे वाल्य ाब्दका ग्रहण करना चाहिये अथवा उसके 
भीतर जो शुद्ध भाव होता है, इन्द्रियों के विकास का भ्रभाव 
ग्रथवा दम्भ, दर्पं श्रादि से रहित होना होता है, इस भ्रथं में 
उसका ग्रहण करना चाहिये, यह संशय होता है । 

ूर्वेपक्ष- चाहे जैसा वर्तव करना, बोलना, खाना श्रौर 
जहां चाहे जहां मल मूत्र त्याग करना यही बाल्य शब्दः का 
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प्रथं लोगों मे प्रसिद्ध है, इसलिये उसो भ्रं मे वाल्य शव्दका 
यहां ग्रहण करना ठीक दहै) यदि कोई कहे कि एेसा करनेसे 
पतित होजाना श्रादि दोष ही पराप्त होगा, इसलिये चाहे 
जंसा वर्तव करना श्रादिका प्रश्रय करना युक्तन होगा, तो 
वेसा नहीं होगा । जसे यज्ञ श्रादिमें पञ्यु हिसा श्रादि के दोष 
की प्राप्ति नहीं होती, वैसे ही ज्ञानी संन्यासीको दोष की प्राप्ति 
नहीं होगी क्योकि उसके वैसे प्राचरणण के लिये श्रुति का 
भमारण ठै । 
समाधान- यह्‌ कहना ठीक नहींहै, क्योकि इस 
श्रुति की संगति म्न्य प्रकार से वैठ सकती दै । जव 
बाल्य शब्द का श्रुति के श्रनकरूल प्रथं हो सके तव 
श्रुति ने श्नन्यत्र कहे हुए विधि के प्रतिदूल भ्रावे एेसे ग्रथ की 
वहां कल्पना करना युक्त नहीं है। दूसरे, प्रधान विधि के 
उपयोग के लिये ही उक भ्रंग का विधि कहा जाता दहै । यहां 
पर यतियो के लिये प्रधान रूप सेज्ञान काही म्रभ्यास करने 
काह श्रौर यदि सवबाल चेष्टाका यहां भ्रंगीकार करते टं 
तो इस श्रवस्था मे उनसे ज्ञान का भ्रम्यास बन नहीं सकेगा । 
इसलिये बालकों कै श्रांतर मे, उनके इन्द्रिय श्रविकसित होना 
श्रादि जो एक विशिष्ट भाव होता है इसीका यहां पर बाल्य 
राब्द से ग्रहणा करना चाहिये । यही बात सूत्रकार श्रना- 
विष्कूवेन्‌" ( प्रकट न होते हुए ) इत्यादि से कहते हँ । इसका 
भाव यह है कि ज्ञान, श्रव्ययन, धार्मिकता श्रादि से वह म्रपने 
को प्रकट न करते हए दम्भ श्रौर दपं से रहित होकर रहै । 
जैसे बालक के इन्द्रिय ( प्र॑तःकरण ) श्रविकसित होने के 
कारण वह भ्रपने को दूसरों के भ्रागे भरकट करने की इच्छा नहीं 
कृरता, वसे ही. वह रहे । इस प्रकार इस वाक्य का प्रधान 
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विधि के उपयोगी हो सके रेसा भ्रथं निकलता है । स्मृतिकार 
रेषा ही लिखते है -“यं न संतं न चासन्तं नाश्रूतं ना बहुश्रुत । 
न सुवृतं न दुवृ तत न वेद कश्चित्स ब्राह्मणः ॥ गूढ ध्माध्रितो 
विद्रानज्ञातचरितं चरेत्‌ । म्रंधवञ्नडवच्चापि मूकवच्च महीं चरेत्‌ ॥ 
जिसको कोई सन्त भी नहीं जानता, न श्रसन्त जानता हैन 
कोई विद्वान्‌ जानतादहै, न मूखं; न सदाचारी जानता है न 
दुराचारी, बही ब्राह्मण है। एेसा ब्राह्मण गुप्त रूप सेघमका 
ग्राचरण करते हए विद्वान होतते हृए भी श्राज्ञानीकासा भ्राचर्ण 
करे ग्रौर श्रधे, जड़ ्रौर गूगे के समान पृथ्त्री पर घूमा करे), 
“म्रव्यक्तलिगोऽव्यक्ताचारः' ( जिसका कोई प्रकट चिल्ल न हो, 
प्रकट प्राचार हो ) इत्यादि ॥ ५० ॥ 
१६ एेहिकाधिकरण । 

ठेहिकमप्यप्रस्तुतप्रतिबघे तह्शनात्‌ ॥ ५१ ॥ 

अप्रस्तुतप्रतिबधे प्रारंभ किये [साधनों का कोई | प्रतिवंध 
[ उपस्थित | नहो तो [ विद्या ] रेहिकम्‌ इस जन्म मे अपि 
भी उत्पन्न होती है ], तहशंनात्‌ क्योकि वेसा श्रुति कथन 
करती टै) 

'सवपिक्षा च यज्ञादिभ्नूतेरश्वव्रत्‌, | ब्र° सू° ३।४।२६] (यज्ञ 
अ्रादि कमं साधन रूपसेकहै हुए होने से विद्या के लिये सव 
कर्मो की श्रावह्यकता दहै; श्रश्च के समान इसको समभना 
चाहिये ) इस सूत्रसे श्रव तक विभिन्न विद्या के साघनोंका 
` निश्चय किया गया । श्रव उनके फल रूप विद्या इसी जन्ममें 
उत्पन्न होती है भ्रथवा कदाचित्‌ अन्य. जन्म (वा लोक ) में 
उत्पन्न. होती है इस बात का विचार करना-चाहिये । 


कोति तिति किति कि 
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पूवपक्ष- विद्या यहीं उत्पन्न होती दै, क्योकि विद्या 
श्रवणादि से उत्पन्न होती है श्रौर मे भ्रगले जन्म में विद्या 
प्राप्त हो एसा सममकर कोटश्रवरश्रादि में प्रवृत्त नहीं 
होता, परन्तु इसी जन्म मे विद्या उत्पन्नहो इस हेतु से उनमें 
प्रवृत्त होते है, एेसा देखने में भ्राता टै 1 यज्ञ श्रादि कमं भी 
श्रवण श्रादि दही से विद्या उत्पन्न करते है, क्योंकि विचा प्रमाण 
द्वारा ही उत्पन्न होती टै । इसलिये विद्या इस जन्म ही में उत्पन्न 
होती है एेसा सिद्ध हु्रा । 


समाधान- जव प्रस्तुत यानी प्रभ क्यिटहुए सावनो में 
कोई प्रतिवंव न हो तव विद्या इसी जन्म में उत्यन्न होती दै। 
इसका भाव यह है- विद्या के साधन पारंभ किये हों उनमें 
यदि भ्रन्य किन्हीं परिपक्र कर्मो का प्रतिबंध नहीं प्राप्त होता 
तव विद्या यहीं उत्पन्न होती दहै श्रौर यदि प्रतिदध प्राप्तो 
जाय तो भ्रागे के जन्म मे उसकी उत्पति होती है । श्रव कमका 
परिपाक देशकाल श्रौर निमित्त की प्राप्ति सेटोता दैग्नौर 
एक कमं को परिपक्र करने वाले जो देश, काल श्रौर निमित्त 
है वे दूसरे कमं को भी परिपक्र करेगे ही एेसा नियम नहीं कर्‌ 
सकते; क्योकि एेसे भी कमं होते हैँ जिनके फल परस्पर विरुद्ध 
होते हैँ । शास्त्र भी श्रभुक कर्मका भ्रमुक फल दै इतना ही 
कहते है, किसी देश, काल श्रौर निमित्त कावे निर्देश नहीं 
करते । साघन के एक विदोष सामथ्यं से किसी कमं की शक्ति 
प्रकट होती है श्रौर भ्रन्य की प्रतिबद्ध होती है । 


भ्रव विद्या के सम्बन्ध मे सामान्य भाव मनम रखा जाता 
हो सो भी नही, क्योकि मुके इस जन्म में श्रथवा भ्रगले जन्म 
मे विद्या प्राप्त हो ेसा भाव रखने में हर एक स्वतंत्र है । 
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श्रवण मनन द्वारा भी जो विद्या उत्पन्न होती है वह्‌ भी प्रति- 
ववो काक्षयदहो जाने परही होती है। इसीलिये श्रवणायापि 
बहुभिर्यो न लभ्यः श्युण्वन्तोऽपि वहवो यं न विद्य : 1 ्रार्च- 
याऽस्य वक्ता कुशलोऽस्य लब्धाइ्चर्यो ज्ञाता कुशलानुशिष्टः" 
| क० २।७ | ( जो वहूतों के सुनने में भी नहीं भ्राता ग्रौर 
सुनते हुए भी जिसको वहुत लोग समभ नहीं सकते, इसका 
वगान करने वाला दुलभ है इसका साक्षात्कार कर लेने वाला 
भी दुलभ दै, कूल गुरु के लक्ष्य कराने पर इसका साक्षात्कार 
कर्‌ ले णेता पुरुष भी दुलंभदै), यह श्रुति श्रात्मा दुलंभ है 
एसा कटेती है । गभ ही मे वामदेव ब्रह्मभाव बो प्राप्त हुम्रा 
एेसा कटकर श्रुति अरन्य जन्मों में प्राप्त कयि हए साधनों से 
श्रन्य जन्म मे विद्या की उत्पति होतीहै एेसा दिखाती है; 
क्योकि इस जन्म मेंगभं हीमे कोई कु साधन करे यह्‌ 
सम्भव नहीं टै । स्मृति मे भी श्रप्राप्य योगसंसिद्धि कां गति 
कष्ण गच्छति | भग० गी० ६।३७ ] (योग की सिद्धि न 
प्राप्त होने पर उसको क्या गति होती टै) इस प्रकार जव 
प्रजन ने प्रदन किया, तव भगवानु श्रीकृष्ण नहि कल्याण- 
क्रत्कश्चिदुदुगति तात गच्छति [ भग० गी० ६।४० | ( हे तात 
सत्कमं करने वाला पुरुष कभी भी दुगेति को नहीं प्राप्त 
होता ) एेसा कट्कर फिर वह पुण्यलोकं मे जाता है पर्चात्‌ 
इस लोकम प्रच्छेकुल में जन्म लेकर तत्र तं वुद्धि संयोगं 
लभते पौवदेहिकम्‌' [ भग० गी ° ६।४३ ] ( वहां उसको अपने 
पून देह की वुद्धि प्राप्त होती है ) एेसा कहते हए श्रनेकं जन्म 
संसिद्धस्ततो याति परां गतिम" [ भग० गी० ६।४५ | ( भ्रनेक 
जन्मो में सिद्धि प्राप्त करते करते यानी युक्त साधन संपन्न होते 
होते पश्चातु कहीं उत्तम गति को प्राप्त होता है ) इसी बात 
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को निदिष्ट करते हैँ। इसलिये प्रतिवन्ध का जव क्षय हो 
तव इस जनममवा प्रन्य जन्ममे विद्या की उत्पत्ति होतीदै 
एेसा सिद्ध ह्र । ५१॥ 


१७ मृक्तिफलाधिकररा । 
एनं म॒क्तिफलानियमस्तदवस्थावधृते- 
स्तदवस्थादधृतेः ।। ५२॥ 


एवम्‌ एेसा मुक्तिफलानिमयः मोक्ष के फल के सम्बन्ध में 
कोई नियम नहीं है, तदवस्थावधृतेः क्योकि उस प्रवस्था का 
श्रुति ने निचय क्रिया है, तदवस्थावधृतेः उस ग्रवस्था का श्रुति 
ने निङ्चय किया है । 


जसे विद्या का साधन करने वाले ममृक्षुको विद्या के साधन 

से उत्पन्न होने वाले विद्या रूप फल के सम्बन्ध में वह्‌ साधना 

के विदेष सामथ्ये से इस जन्म मे श्रथवा श्रगले जन्म मे उत्पन्न 

होगा एेसा पृथक्‌ नियम दिया गयाहै, वैसा मोक्ष रूप फल मं 

भी | विद्या के | उत्कषे श्रौर श्रपकषं के कारण कोई भेद 
होगा, एेसी शंका करके सूत्रकार कहते हैँ कि “एवं मुक्तिफला- 
नियमः ( एसा मोक्ष के फल के सम्बन्ध मे कोई नियम नहीं 

है ) । मोक्ष रूप फल के सम्बन्ध में एसे भेद का नियम ह एेसी 
राका नहीं करनी चाहिये । एेसी शंका न करने का कारण यह्‌ 

है कि उस श्रवस्था का श्रुतिने निश्चय किया रहै । सव वेदान्त 

ग्रन्थों मे मोक्षावस्था एक रूप से ही निदिचत की गई टै । मोक्षा- 
वस्था एक रूप से ही निश्चित की गई है । मोक्षावस्था ब्रह्म ही 
है रौर ब्रह्य का भ्रनेक श्राकारों से योग नहीं है यानी ब्रह्म का 
लिग वा स्वरूप एक ही दहै, क्योकि भ्ररस्थूलमनणु 
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[वृ० ३।८८ ] (वह न स्थूल है न श्रणु) “स एष नेति नेत्यात्मा 
[ व्र०३।६९। २६] ( यहेसा नहीं है, एेसा नहीं है इस 
प्रकार निषेध रूप से वरन करने योग्य ग्रात्मादटै ), धयच्र 
नान्यत्यश्यति' | छां° ७1 २४1 १ ] ( जहाँ दूसरा कख नहीं 
देखता ), ब्रह्मं वेदममृतं पुरस्तात्‌" [ मू०२।२। ११] ( यह्‌ 
प्रमृत रूप ब्रह्म ही श्रागे है), “इदं सर्वं यदयमात्मा' [ वरर 
२।४।६ | ( यह्‌ जोसवदटै यह ग्रात्माहीहै), सवा एष 
महानज श्रात्माऽजरोऽमरोऽमृतोऽभयो ब्रह्म" | ब्रृ° ४। ४। २५|| 
( यही एेसा महान्‌ भ्रौर श्रज श्रात्मा भ्रमर, म्रमृतं प्रौर श्रभय 
रूप ब्रह्म है), "यत्र त्वस्य सर्वमात्मेवाभूत्तत्केन क पश्येत्‌ 
[ व्र०४।५। १५ | ( परन्तु जहां उसको सव ही म्रात्मा 
ल्पटो जाता है वहाँ वह्‌ किससे किसको देखे ) इत्यादि श्रुति 
ने उसका एक ही म्राकार निरिचत किया है। 

विद्या के साधन श्रपने श्रपने विहेष सामथ्यं से उनके फल 
सै कोई ग्रतिशय ( विद्ेष ) उत्पन्न कर सकते है, परन्तु विद्या 


काफल जो मोक्ष टै उसमे वे कोई श्रतिदाय उत्पन्न कर नदीं 
सकंगे; क्योकि मोक्ष रूप फल साव्य नहीं है; वह्‌ नित्यसिद्धं 


स्वभाव है, उसकी विद्या से केवल प्राप्ति होती है एसा हम वार 
वार कह चके हैँ । विद्या मे भी उत्कषे ग्रौर प्रपक्षं रूप म्रति- 
राय संभव नहीं; वयोकि जो निकृष्ट है वह्‌ विद्या हो ही नहीं 
सकती भ्र्थात्‌ जो उत्कृष्ट है वही विद्या है । इसलिये विद्या में 
चिरकाल में उत्यन्न होना ग्रथवा सत्वर उत्पन्न होना एेसा कोई 
प्रतिय उत्पन्न होता हो तो भले हो परन्तु मोक्ष मे तो कोई 
प्रतिराय संभव नहीं है । 

विद्या सिन्न न होने से उसके फलमे भी भेद होगा एेसा 
कोई नियम नहीं । सगुण विद्याग्रों मे “मनोमयः प्राण शरीरः” 
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[ छां० ३। १४।२ ] ( वह मनोमय है, प्राण उसका शरीर 
है ) इत्यादि श्रति में गुणों का ग्रहणा श्रौर त्याग के कारण भेद 
संभव है इसलिये कम के फलों के समान उनके श्रपने २ फल 
भी भिन्न होते हैँ एेसा नियम प्राप्त होता दै। श्रृतिमेरेसा दी 
प्रमाण ( लिग ) मिलता दै--त यथायथो पासते तदेव भवति 
( उसका जंसा जसा भजन करते वैसे ही वह टोतादै)। 
स्मृति भी एसा ही कहती दहै--'नहि गतिरविकाऽस्ति कस्य- 
चित्सति हि गणे प्रवदन्त्यतुल्यताम्‌' ( किसी को म्रधिक फल 
नहीं मिलता, क्योकि जहां गुण होते हैँ वहां विषमता होती हैँ 
एेसा कहते हैँ ) (तदवस्थावधृतेः' ( क्योकि उस म्रवस्था का 
श्रुति ने निदचय किया है ) यह्‌ पद भ्रघ्याय की समाप्ति सूचित 
करने के श्रभिप्राय से दुहराया गया है 11 ५२ ॥ 


इति श्री ब्रह्य सूत्र शांकर भाष्य भाषानुवाद के 
तृतीय म्रघ्याय का चतुथं पाद समाप्त ह्ुभ्रा । 
# तृतीय श्रध्याय समाप्त ॐ 





ब्रह्म सूत्र 
चतुथं अध्याय पथम पाद्‌ । 
१ आदृत्यधिकरण 1 सू° १-२ 
ग्रावृत्तिरसकृदुपदेश्ात्‌ ॥ १ ॥ 
असङृदुपदेशात्‌ [ ज्ञान क्रिया का | वार बार उपदेड 


कियाह्ग्रा होने से आवृत्तिः उसको वार वार करने की 
ग्रावश्यकता है । 


तीसरे श्रध्याय में पर श्रौर श्रपर विद्या के भ्रन्तगंत साधनों 
का बहुत कुचं विचार किया । रब इस चौथे ब्रध्याय में प्रसंग 
से प्राप्त ्रन्य कुदं वातों का विचार किया जाता है। प्रथम 
कुद श्रधिकरणों मे साधन के सम्बन्धमें जो कुचं विचार वाकी 
रहा है वह प्रारम्भ क्रिया जातादहै। श्रात्मा वा श्रे द्रष्टव्यः 
श्रोतव्यो मंतव्यो निदिध्यासितव्यः" | बर०४।५।६ | ( श्रे 
ग्रात्मादही का दन करना चाहिये तथा उसी का श्रवरण, मनन 
ग्रौर निदिध्यासन करना चाहिये ) "तमेव वीरो विज्ञाय प्रज्ञां 
कुर्वीति" [ ब्रृ° ४।४।२१ | उसी श्रात्मा को बुद्धिमान पुरूष 
जाने ग्रौर वसी वुद्धि करे ), "सोऽन्वेष्टव्यः स॒ विजिज्ञासितब्यः' 
[ छां०८। ७1१] ( उसकी खोज करनी चाहिये श्रौर 
उसको जानने की इच्छा करना चाहिये ) इत्यादि श्रूतियो में 
संदेह होता है कि यहां जो प्रत्यय करने का कटा है, वह॒ एक ही 
वार करना चाहिये म्रथवा वार वार। 

ूर्वेपक्ष-- प्रयाज भ्रादि के समान ज्ञानकी क्रिया भी एक 
वार ही करने को भ्रावक््यकता है; क्योकि इतने ही से 
शास्त्र का प्रयोजन सिद्ध होता है। श्रति मे श्रावृत्ति का कथन 
न होते हृए भी वह की जाय तो शास्त्र विरुद्ध बात को जायगी । 
यदि कहो किं ज्ञान क्रिया वार बार करने के लिये श्रोतव्यो 
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मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः" ( श्रात्मा का श्रवण, मनन ग्रौर 
निदिध्यासन करना चाहिये ) इत्यादि उपदेश उदाहरण ल्प से 
दिये गये है, तो एेसा मानने मे श्रूति ने जितनी श्राद्रृत्ति कीट 
उतनी ही.करनी चाहिये अर्थात्‌ एक वार श्रवण, एक वार 
मनन म्रौर एक ही वार निदिध्यासन करना चाहिये, इससे 
ग्रतिरिक्त कुद भी करने की प्रावदयकता नहीं है 1 न्रौर जहां 
'वेद' ( जानो ), “उपासीत' ( उपासना करो ) इस प्रकार एक 
ही वार उपदेश किया है वहां तो भ्रावरृत्ति करनी ही न चाहिये) 

समावन-ज्नान क्रिया की म्रादृत्ति करनी चाहिये, 
क्योकि श्रृति उसका वार वार उपदेश करती दै। 
श्रोतव्यो मंतन्यो निदिध्यासितव्यः ( श्रवण, मनन 
ग्रोर निदिध्यासन करना चाहिये ) इत्यादि प्रकार 
के उपदेश श्रुति ने वार वार क्रिये ह, जिक्तसे ज्ञान क्रिया 
वार वार करनी चाहिये एेसा सूचित होतादहै। यदि कटो 
कि श्नति में जितनी भ्रावृत्ति कही है उतनी करनी चाहिये 
एसा हम भो कहते हे, तो वहं ठीक नहीं, क्योकि इस ज्ञान 
क्रिया का दशन मे पयवसान होता है। जसे कूटना भ्रादि 
क्रियाग्रो का चावल निकल श्राने में पर्यवसान होता है" इसो के 
समान श्रवण श्रादि का ग्रावतन करने पर उनका दशनम 
पयवसान होता है ग्रौर इस प्रकार उनका फल दिखाई देता है । 

उपासना श्रौर निदिध्यासन इन शब्दो मे ही श्रावृत्ति 
धमे भ्रंतभूत दै। लोगों में भी गुरुको उपासना करता दै। 
राजा को उपासना करता है, एेसा उसी के लिये कहा 
जाता है जो गुरु प्रादि की तत्पर होकर सेवाकरतारहै। 
वैसे हो, प्रवास मे गये हृए पति का ध्यान करती है, एेसा 
निरन्तर स्मरण पूर्वक पति के लिये जो उत्कण्ठा होती है 
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उसीके लिये कहा जाता है। ज्ञान गओ्रौर उपासना का 
वेदान्त ग्रन्थों में हमेला साथ साथ ही निर्देश होता है। 
कटीं पर जान से प्रारंभ होता है ग्नौर उपासना से उप- 
संहार होता दै जसे, “यस्तद्वद यत्स वेद स मयैतदुक्त" 
| छां ४।१।४ | (जो रेकं को जानता है वह जो जानता 
टै उसको वही फल मिलता दै रैक को मिलता है ग्रौर 
वटी ज्ञान मने तुभ से कहा टै) इस प्रकार उपक्रम करके 
सनु म॒ एतां भगवो देवतां शाधि यां देवतासुपास्ते' [ छार 
५।२।२ | ( हे भगवन्‌, जिस देवता को श्राप उपासना करते 
दं उस देवता का मुभे उपदेश कीजिये ) इस प्रकार उपसंहार 
किया दहै। तथा कहीं पर उपासनासे प्रारंभ करके विद्यासे 
उपसंहार किया है; जेस, मनो ब्रह्य व्युपासीत' | छां ३।१८।१ | 
( मनको ब्रह्म समकर उसकी उपासना कर ) इस प्रकार 
उपक्रम करके “भाति च तपति च कौरव्या यशसा ब्रह्मवचंसेन' 
म एवं वेद' [ लछला° ३।१८।३ ] (जो एेसा जनता दै वह 
कीति, यश ग्रौर ब्रह्य तेज से प्रकारता है ग्रौर बलवान होता 
दै) इस प्रकार ज्ञान से उपसंहार किया दहै। इसलिये जहां 
एक वार उपदेश क्रिया हौो वहां भौ वह्‌ क्रिया बार वार 
करनी चाहिये एेसा सिद्ध होता है1 परन्तु जहां वार बार 
उपदेश किया है वहां तो भ्रावृत्ति को सूचना स्पष्ट 


लिगाच्च ॥ २॥। 
{लिगात चिह्न से च भी [ श्रावृत्ति सूचित होती है |। 
चिह्वसे भी ज्ञान क्रिया की श्रावृत्ति करनी चाहिये एेसा 


प्रतीत हाता है, क्योंकि उद्गीथ विज्ञान क प्रकरणं श्रादित्य 
उद्गोथः' | छां १।५।१ |. ( भ्रादित्य उद्गोथ. है) इस 
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उपासना से एकं ही पृत्र की प्राप्ति होती है एेसी उसकी 
निदा करके “रदमींस्त्वं पर्यावतयात्‌" [ ां० १।५।२ | (त्‌ 
किरणों की उपासना कर ) इस प्रकार भ्रनेक पुत्र प्राप्तिके 
लिये म्रनेक किरणों की उपासना कह कर, उपासना. कौ 
म्रादृत्ति एक प्रसिद्ध वात हो इस प्रकार श्रृति उसका कथन 
करती है। इसलिये सव ज्ञान क्रिया्णं समानी होने से उनकी 
भ्रावृत्ति सिद्ध होती है। 

पूवेपक्ष-- जिनके फल साध्य टै एसी उपासनाघ्रों की 
ग्रावृत्ति को जा सकती है; क्योकि उनमें श्राव्रत्ति से प्रतिशय 
( विरदोषता ) संभव है, परन्तु परत्रह्य की उपासना में नित्य 
शुद्ध वृद्ध ॒मूक्त स्वभाव भ्रौर सवका भ्रात्मा एेमे परत्रह्मही 
की उपासना को जाती टै, वहां भ्रावृत्तिसेक्यालाभ ? एक 
वारके श्रवण से भ्रात्मा ब्रह्म है एेसाज्ञान नहीं हो सकेगा, 
इसलिये श्रावृत्ति को श्रावश्यक सममत है पेसाकटोतो वह्‌ 
ठीक नहीं क्योकि म्रावृत्ति करनेसेभी वह्‌ ज्ञान नहीं होगा । 
यदि तत्वमसि [ छां ६।८७ | (वह तट) इस प्रकार 
के वाक्य का एक वार श्रवण होने पर ग्रात्मा ब्रह्म है एसा 
ज्ञान न उत्पन्न होगा तो उसको वार वारश्रवर करनेस 
वह्‌ ज्ञान उत्पन्न होगा, एेसी भ्राशा क्यों करनी चाहिये ? यदि 
कहो कि केवल वाक्य किसी पदाथ का साक्षात्कार नहींकरा 
सकता परन्तु युक्तिके साथ वह्‌ वाक्य ब्रह्मही श्रात्मा टै इस बातका 
साक्षात्कर करादेगा, तो इस श्रवस्था मेभी उस वाक्यकीग्रावृरत्ति 
करना निरथेक ही होगा; क्योंकि वह्‌ युक्ति भी एकर वार काममे 
, लाने से ही श्रपने विषय का साक्षात्कार करादेगी । यदि कहो कि 
युक्ति ्रौर वाक्यसे सामान्य विषय का ज्ञान होता है, विह्ेष 
विषय का ज्ञान नहीं होता; जसे मेरी च्ातीमे दददहै एेसा 
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कोई कटे तो इस वाक्य से तथा उसका गरीर कँपता होगा 
इत्यादि लक्षणां से उसके ददं के सामान्य ` ज्ञान ही का घनुभव 
दूसरे को होता दै; जसे विशेष दृखः का वहु दुःखी पुरूष 
श्रनुभव करता टै वेसा भ्रनुभव उसे नहीं होता भ्रौर विदोष 
प्रनुभवही भ्रविद्या का निवतंक है इसलिये उस विशेष ्रनुभव 
के लिये ्रावृत्ति भ्रावद्यक है तो उत्तर मे कहते दहै कि यह 
ठीक नही; क्योकि यही प्रतिपादन वार वार करने से विदेष 
विनान का उत्पन्न होना संभव नहीं। एकं वार प्रयोग करन 
पर यदि बास््र श्रौर युक्ति द्वारा विदेषकाज्ञाननहोगातो 
उ्सेसौ वार उपयोग करने पर भी विेषका ज्ञान न होगा । 
इसलिये गास्त्र श्रौर युक्ति द्वारा विशेष का प्रतिपादन होता 
हो श्रथवा सामान्य ऋ, कंसो श्रवस्था में भी एक बार प्रवृत्ति 
से ही वह अ्रपना कायं करगे, इसलिये इनकी आदृत्ति का कुद 
भी उपयोग नहीं होगा। शास्त्र श्रौर युक्ति का एकवार 
उपयोग करने से किसी कोभो विशेष ज्ञान नहीं होगा पेसरा 
नियम भी नहीं मान सकते; क्योकि जानने वालों को वुद्धियं 
भी नाना प्रकार की होतीं है । ्रनेक म्रदा बाले सामान्य ्रौर 
विले भाव वाते लौकिक पदार्थो के सम्बन्ध मे उनके एकं 
प्रवेयव का चित्त मे एक वार ग्रहण होगा ग्रौर दूसरेका. 
दूसरी बार, इस प्रकार उनके वार्‌ वारं प्रतिपादन करने कां 
उपयोग हो सकता टै, वड़े वड़े प्रपाठक यानी त्रध्यायों के 
समभने के लिये एसा ही किया जाता टै ( ब्र्थात्‌ एकं वारः 
ध्यान से पठने से, एक भ्रट समभ मेश्राताह ग्रौर दूसरी 
वार पढने से दूसरा ब्रंग समभ मेंभ्राता टै )। परन्तर जिसमे 
न सामान्य भाव टै न विष, एेसे नितिेष केवलं चैतन्य 
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, स्वरूप ब्रह्म के ज्ञान के उत्पन्न होने में वार वार श्रव श्रादि 
को श्रपेक्षा मानना युक्त नहीं है । 


समाधान-^तत्त्तमसि" (वह तु दै) इस प्रकार जिसको 
एक वार सुनने ही से श्रात्मा ब्रह्म है, एसा ज्ञान उत्पन्न होगा, 
उसके लिये उस्षकी पुनः श्रावृत्ति करना व्यथं हो जायगा, 
परन्तु जिसको णेता ज्ञान नौं होगा उसके लिये तो उसको 
ग्रावृत्ति करना ही योग्य है । छान्दोग्य उपनिषत्‌ में तत्वमसि 
श्वेतकेतो' [ छां० ६।८।७ ] ( हे वेतकेतो. वहतु है) एेसा 
उपदेश करके श्रुति भूय एव मा भगवान्विज्ञापयतु | छं° 
६।८। ७ |] ( मुं एक वार पुनः भगवान्‌ उपदेश करं) 
इस प्रकार वार वार प्रश्न कराकर उन दांकाभ्रो का निराकरण 
करते हुए वह तु है, यही वार वार उपदेश देती है । यही भाव 
श्रोतन्यो मंतव्यं निदिध्यासितव्यः [ ब्रु०४।५।६ | 
( उसका श्रवण, मनन भ्रौर निदिध्यासन करना चाहिये ) 
इत्यादि श्रुतियों मे दिखाया है। जो ( पूवेपक्षमें ) कटाह 
कि ^तत्वमसि' (वह तूदै) यह्‌ वाक्य एकं वार श्रवण करने 
पर यदि अ्रपने श्रथ का बोध नहीं करावेगा तो उसके वार वार 
कह्ने से भी वह्‌ बोध नहीं करा सकेगा, तो यह्‌ दोष नहीं हे । 
जो बात प्रत्यक्ष भ्रनुभवमेंभ्रातीहै कह अ्रसम्भव दहै एसा नहीं 
कट्‌ सकते । किसी वाक्य का एक वार श्रवण होने से उसका 
कुछ भ्रयं समक मे ग्राताहै परन्तु वही वाक्य कई वार सुनने 
मेभ्रावे तोउस सम्बन्ध को शंकाएं दूर होकर उसका म्रथं 
भली प्रकार सममे श्राने लगता! 


` ^तत्त्वमसि' (वह तु है ) यह वाक्य त्वं पद से निदिष्ट 
पदार्थं को को तत्पद से निर्दिष्ट पदाथ से एकता प्रतिपादन 
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करता है । 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म | तं०२।१।१ ] (सव्य ज्ञान 
ग्रौर श्रनंत ब्रह्म है ), "विज्ञानमानन्दं ब्रह्म" | ब्रृ० ३।६।२८ | 
(विज्ञान भ्रौर भ्रानंद ब्रह्य है), श्रहष्टं द्रष्ट्‌ | बु०३।८। ११|| 
(वह हृष्टि का विषय नहीं है केवल देखने वाला है श्रविज्ञातं 
विज्ञात्र' [बृ ३।८।११]| { न जाना जाय एेसा है, केवल जानने 
वाला है), श्रजमजरममरम्‌' ( वह्‌ श्रज, ्रजर ग्रौर श्रमर है), 
“म्रस्थूलमनण्वह्वस्वमदीधेम्‌' | व° ३।८८ | ( न वह॒ स्थुल है 
न सृष्ष्म, न हस्व हैन दीधे ) इत्यादि श्रृतियों मे प्रसिद्ध 
सत्स्व्रर्प, ईक्षण करने वाला, जगत्‌ के जन्म भ्रादिका कारण 
ब्रह्म ही 'तत्‌' ( वह ) इस शब्द से कहा गया है । इन श्रुतियों 
मे गरज श्रादि शब्द से जन्म प्रादि भावविकार ब्रह्मे नहीं 
होते एेसा प्रतिपादन किया गयादहै, भ्रस्थूल भ्रादि शब्दों से 
स्थूलता श्रादि द्रव्य धर्मो का निवारण कियागया है, तथा 
विज्ञान भ्रादि शब्दों से वह्‌ चंतन्य भ्रौर प्रकाश स्वरूप हैणेसा 
कहा है । सव संसार के धर्मो से निवृत्त, केवल भअ्रनुभव स्वरूप 
पेसा ब्रह्म नामक पदाथं "तत्‌ ( वह ) इस शब्दसे वेदान्त के 
विचारकों में प्रसिद्ध है। इसी प्रकार श्रोता, देह श्रादि से 
लेकर प्रत्यगात्मा तक केरूपसे ज्ञात होने वाला ओ्रौर्‌ ग्रन्तमें 
वह्‌ चैतन्य स्वरूप है एेसा जिसका निश्चय होता दै एेसा ^त्वम्‌' 
( त्‌ ) पद से दशित पदाथं प्रत्यगात्मा है यह्‌ भी उनमें प्रसिद्ध 
है । श्रव जिनका इन राब्दोके प्र्थोका ज्ञान श्रज्ञान, संशय 
श्रौर भ्रम के कारणा प्रतिबद्ध ( कु ठित ) है उनको "तत्वमसि 
( वहतू है ) यह्‌ वाक्य भ्रपने प्रथं का यथाथं ज्ञान उत्पन्न 
नहीं कर सकता; क्योकि वाक्य का भ्रथं समभने के लिये पहिले 
उस वाक्य के सव राब्दों का रथं समभना भ्रावइ्यक होता है ।. 
इसलिये इन लोगों को उन शब्दों के भ्र्थो का पृथक्‌ ज्ञान 
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कराने के लिये श्रूति भ्रौर युक्तिका वार बार उपयोग करना 
पड़ता है । यद्यपि ज्ञान का विषय श्रात्मा प्रंशसे रहितदटै तो 
भी उसमे देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, विषय, वेदना श्रादि वहत 
रंश हें णेसा भ्रारोप किया गया है, इसलिये चित्त क एकं 
व्यापार से उसके एकश्रंशकी भ्रौर दूसरे व्यापार से दूसनं 
श्र की निवृत्ति होनेसे श्रात्माके स्वरूपकाकृमसेज्ञान दही 
हो सकता है । परन्तु यह्‌ म्रात्माज्ञान की केवल पूवविस्या ही है । 
जिनकी मति कुशाग्र है तथा जिनको इन पदाथों के सम्बन्ध 

मे अ्रज्ञान, संदाय विपर्यय रूप प्रतिबंघ नहीं दै, वे एक ही वार 
सुनने ही से "तत्त्वमसि" ( वहतू) इस वाक्य के प्रथका 
भ्रनुभव कर सकते हैँ श्रौर उनके लिये इसकी भ्रावृत्ति करन 
ग्रनथेकं हो यह इष्टही है! एकी वार भ्रात्मन्नान उत्पद्न 
होने पर वह म्रविद्या को निवृत्त करता टै इसलिये यहां किसी 
प्रकार का क्रम कटं मान सकते । यदि कहो कि इस प्रकार का 
म्रनुभव किसी को होता हो तो एेसा कहना युक्तं टै परन्तु “मे 
दुःखी हु" यह ज्ञान सबको बलवान होने से भे दुःखों से रहित 
हृ" इस प्रकार किसो को भ्रनुभव नहीं होता, तो इसका उत्तर 
देते हैँ कि यह्‌ कहना ठीक नहीं है; क्योकि भमैदेह प्रादिह 
यह्‌ श्रभिमान जसे मिथ्याहैवेसेही भै दुःखी हु" यह ग्रभिमान 
भी मिथ्या दै पएेसा कह सकते हँ देह कट जाने पर 
भ्रथवा-जल-जाने पर. भमै कट गया, म जल गया" इस प्रकार 
का मिथ्या श्रभिमान प्रत्यक्ष देखने मे राता । देह स भ्रच्य 
एेसे पुत्र, मित्र भ्रादि कोई दुःखी होनेपर भी भैदुःखी टह एेसा 
श्रारोप देखनेमे भ्राता है। इसी श्रकार भ दुःखी ह्‌ यह 
भ्रारोपं भी हेता है दुःखित्व आ्रादि वमे भी देह श्रादिके 
समानं चैतन्य से बाह्य प्रतीत होते है, क्योकि सुप्ति रादि 
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ग्रवस्थाग्रों में ये धमं नहीं पाये जाते 1 परन्तु चंतन्य की तो 
सुयुप्ति में भी भ्रनुवृत्ति होती है एेस। “यद्रे तन्न पदयति पश्यन्वै 
तन्न पदयति' | त्रृ° ४।३।२३ ] ( वहां व्ह जो कुच नहीं 
देखता वह्‌ देखते हृए भी नहीं देखता ) इत्यादि से श्रुति प्रति- 
पादन करती है। इसलिये, मै सव दूखो से संपूरणं रूप से रहित 
चंतन्य स्वरूप हुं यही श्रात्मा का ज्ञान ( म्रनुभव ) है। 
जो उस प्रकार श्रात्मा का म्रनुभव करता है उसके लिये 
ग्रौर कृद भौ करने का शेष नहीं रहता । यही बात कते 
हए क्रि, प्रजया करिष्यामो येषां नोयऽमात्मायं . लोकः" 
| व्र ४।४।२२ | ( जिनको यह्‌ भ्रात्मा रूप लोक मिला 
ठे एसे हमको प्रजा से क्या प्रथोजन ?) इस प्रकार 
श्रुति भ्रात्मज्ञानी के लिये कुदं भो कर्तव्य शेष नहीं 
रहता यद वताती है 1 स्मृति भी, “स्त्वाटमरतिरेवस्यादात्म- 
तृप्तश्ं मानवः । भ्रात्मन्येव च संतुष्टस्तस्य कार्यं न विद्यते ॥ 

| भग. गी० ३।१७ | ( जिक्षकी ्रात्मादही मे प्रीति होती है 

जोग्रात्मादहीमे वप्त दहै श्रौर जो पूरुष श्रात्माही मे संतुष्ट है 

उसके लिये कोई कायं डेष नहीं रहता ) इस प्रकार उसी बात 
कोक । परन्तु जिसको यह भ्नुभव त्वरित नहीं होता 
उसको म्रनुभव होने के लिये ही बार वार भ्राृृत्ति करनीं पड़ती 
दै एसा विदित होता है 1 तो भी 'तत्त्वमसि' (वहतुदै) इस 
वाक्य कै श्रथंको प्राप्त होक्रर वहांसे गिर. कर भी आ्रावृत्ति 
मे प्रदत्त -होने की . कोई भ्रावश्यकता नहीं; ` क्योकि. वर को 
मारने के लिये कोई कन्या का उससे ` विवाह नहीं. करते । यदि 
श्रुति की श्राज्ञा से एेसा पुरुष भ्रावृत्ति ` करने लगेगा तो उसमें 
नै टर्सका प्रधिकारी कर्ता हूं भूभको यहं भ्रवर्य करना चाहिये, 


नोः किति कि 
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एसा ब्रह्मज्ञान के विपरीत ज्ञान उत्पन्न होगा । त्रव जो स्वयं 
जड वृद्धि वालाही दै उसको इस वाक्य से उसके प्रथं का 
मान न होने से वह उसका त्याग करनेमें प्रवृत्त नटो, 
इसलिये उसकी बुद्धि उसी वाक्याथ मेँ स्थिर करने के लिये 
भ्रादृत्ति प्रतिपादक वाक्य उपयोगी होते हैँ । इसलिये परब्रह्म 
के ज्ञान के संवंघ मे भी उसके साधनभूत उपदेश की म्रावृत्ति 
करनी चाहिये एेसा सिद्ध हुभ्रा । २॥ 
२ भ्रात्मत्वोपासनाधिकरण । 
भ्रात्मेति तूपगच्छन्ति ग्राहयन्ति च।। ३॥ 
आत्मा | ईश्वर | श्रात्मा | ही] दैति रसा तु ही 
उपगच्छन्ति श्रुति मानती टै च भ्रौर ग्राहयन्ति [| वेसादो | 
बोघ करा देती है । 
: जिस परमात्मा को शास्त्रों मे कटे हुए गुणो से जाना जाता 
है, उसका आत्म रूप से (मँ वहहूइसरूपसे) बोध करना 
चाहिये श्रथवा वह मुभसे कोई भिन्न पदाथं है एेसा उसका 
ग्रहण करना चाहिये इसका श्रव विचार करते हैँ । यदि कहो 
कि जब म्रात्मा शब्द प्रत्यगात्मा के लिये श्रृतिमें दिया गया है 
तब यह्‌ संदाय कंसे होगा, तो कहते हैँ कि यह्‌ भ्रात्मा शब्द का 
मुख्य श्रथ तव ही माना जायगा जव जीव श्रौर ईखवर का 
श्रभेद संभव हो, श्रन्यथा वह गौर श्रथ ही मे माना जायगा । 
ूर्वपक्ष-परमात्मा भमै इस रूप से नहीं ग्रहण हो सकता । 
पाप रहितत्व श्रादि गण वाले को उससे विपरीत गुणों वाला 
मान नहीं सकते, न जिसमें विरुद्ध धमं हैँ उसमे पाप रहितत्व 
ग्रादिगुण है एेसा मान सक्ते है । पाप रहितत्व भ्रादि 
गुणों से युक्त परमेदवर है श्रौर उससे विपरीत गुणो से 
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युक्तं जोव है । यदि ईश्वर ही संसारी माना जायगा, तो ईश्वर 
का ग्रभाव होने का प्रसंग प्राप्त होगा श्रौर फिर सव शास्त्र भी 
निरर्थक हो जायंगे । वैसे ही, यदि संसारी जीव को ईश्वर माने 
तो शास्त्र का कोई श्रधिकारी न रहने से भी शास्त्र निरर्थकदटी 
हो जायंगे, तथा एेसा मानने में प्रत्यक्ष श्रादि से भी विरोध 
प्राता है । ये दोनों भिन्न होते हुए भी, जैसे प्रतिमा श्रादि में 


विष्णु श्रादि को देखा जाता है, वैसे शास्त्र प्रमा से इनके 
्रभिन्न होने की भावना की जातीहो तो भले की जाय, परन्तु 


संसारी जीवों का मुख्य म्रात्मा ईदवर हो नहीं सकता । 
समाधान-म्रात्मा ही परमेश्वर है एेसा समना चाहिये, 
क्योकि परमेदवर कै प्रकरण में जावाल शाखा वाले परमेङ्वर 
को भ्रात्मरूप से ही प्रतिपादन करते है; जसे, "त्वं वा म्रहमस्मि 
भगवो देवतेऽहं वं त्वमसि भगवो देवते ( हे भगवन देवता, तू 
ही महं; हे भगवन्‌ देवता, मैहीतुहै)। इसी प्रकार शश्र 
ब्रह्माऽस्मि' ( मँ ब्रह्म हं ) इत्यादि श्रुतियों मे भी परमेइ्वर को 
ग्रात्मा बताया दै । वेदके वाक्य भी भ्रात्मरूप से ही ईश्वर 
का बोध कराते टै; जैसे, “एष त भ्रात्मा सर्वान्तरः | ब्र° 
३।४।१ |] ( यह तेरा श्रात्मा ही सब मे व्यापक. यानी 
ईदवर है, ) "एष त भ्रात्माऽन्तयभ्यिमृतः [ वृ° ३।७।३ | (यह्‌ तेरा 
ओरत्मा ही भ्रन्तयमिी ग्रौरभ्रमृत है), तत्सत्यं सम्रात्मा तत्त्वमसि 
[ छां ० ६।८।७] (वह सत्य है, वह्‌ म्रात्मा है रौर वही तू है) इत्यादि। 
पूवे पक्ष मे जो कहा था कि विष्णु की प्रतिमाभ्रादि के समान यहां 
पर प्रतीक ददन होगा यानो जीवमे ब्रह्म की भावना होगी 
तो वह्‌ प्रयुक्त है; क्योकि एेसा मानने मेये श्रूतियां गौर हो 
जायंगी तथा इन श्रृतियों कौ रचना भी इसके श्रनुकूल नहीं है । 
. जहां पर किसी वस्तु की भावना से श्रभिप्राय होता है वहां 


४५६ | ब्रह्य सूत्र 


की चेत के " क ते + च चते 5 क क कत 5 क च चो ऋ # जके क ॐ पिः कः + तो सति त कि के ति 


वैसा एक वार ही कहा जाता है जैसे, (मनो ब्रह्म [ छँ 
३।१८। १ | (मने ब्रह्य टै), श्रादित्यो ब्रह्म | छं 
। १६ । १ | ( श्रादित्य ब्रह्य है) इत्यादि। परन्तु प्रकृत 
श्रुतिमे भेत्‌ हैभ्रौरतूमैह, एेसा कहा है, इसलिये यह 
केथन भावना करने के कथन के प्रतिदल होने से इससे भ्रभेद 
ही बोध होता दहै श्रृतिने भेद हृष्टि की निन्दा की टै उषसे 
भी यही वात सिद्ध होती है। वह निन्दा इस प्रकार टै-- 
श्रथयोऽन्यादेवतामुपास्तेऽन्योऽसावन्योऽहमस्मीति न स वेद 
| ब्रृ० १।४। १० | ( भ्रव यह देवता भ्रन्य है एेसा सममकर 
जो उसकी उपासना करता है श्रौर वह श्रन्य दै म्नौर मै भ्नन्य 
ह. एेसा जानता टै, उसका जानना ठीक नहीं है) म्मृत्योःस 
मृत्युमाप्नोति य इह नानेव परयति, | ब्रृ० ४ । ४1 १६, कठ 
४। १० | ( जो यहाँ पर भेद को देखता है वह्‌ वार वार मृत्यु 
को प्राप्त हुग्रा करतादहे), सवं तं परादाद्योऽन्यत्रात्मनः सवं 
वेद' [ ब्रृ० ४।५1७ | (सव उसका त्याग करते है, जो 
सवको श्रात्मा से यानी श्रपने से भिन्न जानता है) इत्यादि 
श्रनेक श्रतियो मं भीभेददहष्टिकी निदाकी गईटै। जो पूव- 
पक्ष में कहा था किं विरुद्ध गणो वाले परस्पर एक रूप नहीं हो 
सकते, उसके उत्तर मे कहते हैँ कि यह्‌ दोषी नहीं प्राप्त होता; 
क्योकि ये विरुद्ध धमं मिथ्या हैँ एेसा सिद्ध होता दै बोर जो 
कटा था कि ईदवर के श्रभाव का प्रसंग प्राप्त होगा वह भी 
ठीक नही. क्योकि ईश्वर के भ्रस्तित्व मे शास्त्र का प्रमाण ह 
तथा ( जीव ही ईदवर है ).एेसा हम मानते भी नहीं । तो क्या 
मानते हैँ ? संसारी भ्रात्मा के संसारित्व का निषेध करते हए 
वही ईश्वर है, यही श्रुति का अ्रभिप्राय है एसा हम मानते है । 
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इससे ईश्रर ्रद्रंत श्रौर पाप रहितदहैग्रौर जीवम जो उससे 
विपरीत गुर हवे मिथ्या हैँ एसा सिद्ध होता है। 
प्रव जोकहाथाकि श्रधिकारी का श्रभाव तथा प्रत्यक्षादि 
का विरोध होगा, उसका उत्तर देते हैँ कि वहं मिथ्याहै। बोध 
के पूव संसारित्व होता हे एेस्रा हम मानते ग्रौर प्रत्यक्ष रादि 
व्यवहा सव्र उसी के विषय होते हैँ । "यत्रत्वस्य सवमात्वेवा- 
भूतत्केन कं पद्येत | ब्रृ° २।४। १४ | ( परन्तु जहां इसको 
सत कच्छं ्रात्मरूप ही होगया तव॒ वह किससे क्या देखे ? ) 
इत्यादि श्रुति प्रवोच काल में प्रत्यक्षादि का म्रभाव वताती है 
यदि कटो कि प्रव्यक्त के श्रभावमें श्चति का भी प्रभाव हो 
जायगा तो वह ठीक नहीं; क्योकि यह तो इष्ट ही है श्रव 
पिताऽपिताभवत्ि' | व्र ४।३।२२ ] ( यहाँ पित्ता पिता 
हीं रहता )` इस प्रकार श्रारम्भ करके ` वेदा श्रवेदाः 
[ व° ४।३।२२ | ( वेद वेद नहीं रहते ) इस प्रकारः बंचन होने 
से प्रबोध कालमेंश्रृति का प्रभाव हो यह हमारे लियेइष्टही 
डे । यदि पदयो कि फिर यह श्रवोध किसको होता है तो उत्तर 
देते ह कियहजोत्‌ पूच्धताहै उसी को । यदि कहेगा किं ऊपर 
दिये हृए श्रुति के अ्रनुसारतोमे ईश्वर हीह तो. कहते दै किं 
यदि एेसा तुं बोघ होगया हो तो भ्रवोध किसी कोभी नहीं। 


प्रव कोई जो एेसादोप देते हैँ कि श्रविद्या के कारण 
म्रात्मा को सद्वितीयत्व यानी द्वत कौ ( ्रात्मा ओर भ्रविद्या 
इस दत की ) प्राप्ति होने से ग्रद्रंत मत की स्थापना हो नहीं 
सकती; उसक्रा भी ( किसी को भ्रबोध नहीं है ) एेसे कहने से 
खंडन हो जाता है । इसलिये ईश्वर में वह्‌ श्र।त्माहै एेसी बद्धि 
करनी चाहिये यह सिद्ध हमा 1१1३ ` ` 


४२ ब्रह सूत्र 
३ प्रतीकाधिकरा । 
न प्रतीकेन हि सः॥४॥। 

प्रतोके | ब्रह्य के | प्रतीको मे | भ्रात्माकी वृद्धि | 
न नहीं की जाती हि क्योकि सवह [ प्रतीकों को भ्रात्मा | 
न नहीं | समता |। 

“मनो ब्रह्य त्युयासीतेत्यध्यात्ममथाधिदैवतमाकागो ब्रह्य ति 
[ छां०२३।१८। १] (मन ब्रह्म है एेसा मानकर उपासना 
करनी चाहिये, यह भ्राध्यात्मिक उपासना टै म्रौर भ्राकाश 
ब्रह्म है एेसा मानकर उपासना करनी चाहिये, यह अ्रधि- 
देत्विकं उपासना है), तथा ग्रादित्यो ब्रह्म त्यादेशः' 
[ छां० ३।१६।१ ] ( श्रादित्य ब्रह्य है यह उपदेश है ), सयो 
नाम ब्रह्य त्युयास्ते' | छां० ७।१।५ ] (जो नामकी ब्रह्मरूप 
से उपासना करता है) इत्यादि भ्रुतियों मे कटी हई प्रतीकं 
'पासनाग्रो के संबघ मे संहाय होता है कि क्या इनमे भ्रात्म बुद्धि 
करनी चाहिये या नहीं । 

पूवेपक्ष-उनमे भ्रात्म वुद्धि करना ही युक्त है, क्योकि 
श्रुति में ब्रह्य भ्रात्मारूप से प्रसिद्ध टै श्रोर प्रतीकभी ब्रह्य ही के 
विकार होने से ब्रह्म ही है, इसलिये वे भी भ्रात्मरूप ही हैँ एेसा 
सिद्ध होता है । 

समाधान-भ्रतीकों मे श्रात्म बृद्धि नहीं करनी चाहिये, 
क्योकि उपासक विभिन्न प्रतोकों को भ्रात्मरूप समभ नहीं 
सकेगा । पवेपक्ष मे जो कहा है कि प्रतीक ब्रह्यही के विकार 
होनेसेवे ब्रह्म हीर श्रौर इसीलिये वे भ्रात्मरूप ह यह ठीक 
नहीं क्योकि एेसा मानने से प्रतीकं का ही अभाव हो जायगा । 


म्र ४१ा०१स्‌०५ | ४१५६ 
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नाम भ्रादिके विकार का नाश होने से फिर उनको प्रतीकत्व ही 

7 रहेगा शओओर उनमें श्रात्मवृद्धि कहां से होगी ? श्रव ब्रह्म 
ग्रात्मस्वरूप है इसलिये ब्रह्म हष्टि का प्रतिपादन करने वाली 
श्रृति में श्रात्मटहष्टि का कथन है एेसा मान सकते है, क्योकि, उन 
श्रुतियो में कतरत्व भ्रादिका निराकरण नहीं किया गयाहे। 
कतृत्व श्रादि सव सांसरिक धर्मो का निराकरण करके भ्रात्मा 
ब्रह्म है ठेसा उपदेश श्रुति करती है, भौर उसका निराकरण 
करने के पहिले उपासना का विधान करती है । इसलिये उपासक 
की प्रतीक के साथ समानता होने से उनमें श्रात्मा का ग्रहण नहीं 
हो सकता । रुचक ग्रौर स्वस्तिक ( आ्राभूषण ) ये परस्पर 
प्रात्मस्वरूप नहीं हो सकते, परन्तु सुवरेरूप से वे एक हैँ । श्रव 
प्रतीक ब्रह्मरूप से एक है एेसा मानेंतो प्रतीको काही रभाव 
हो जायगा यह पहिले ही कह चुके है; इसलिये प्रतीको में 
श्रात्महष्टि नहीं करना चाहिये ।॥ ४ ॥ 


४ ब्रह्यहृष्टयधिकरण । 


ब्रह्यटष्टिःरुत्कर्षात्‌ । ५ ॥ 

ब्रह्महृष्ठिः [ भ्रादित्य रादि | ब्रह्य है एेसी बुद्धि [ करनी 
चाहिये |] उत्कर्षात्‌ क्योकि ( एेसा करने से उत्कषं की प्राप्ति 
होती ह । 

उन्हीं उदाहरणो मे एक श्रौर संय खडा होता दै कि क्या 
रादित्य ्रादि की वुद्धि ब्रह्य मे करनी चाहिये भ्रथवा ब्रह्म की 
बुद्धि श्रादित्य भ्रादिमें करनी चाहिये । इस संशय का कारण यह्‌ 
है कि सामानाधिकरण्य करने में हेतु क्या है इसका निर्चय नहीं 
होता । यहां पर त्र्य शब्द का आदित्य श्रादि शब्दों के साथ 


४६० | व्रह्म सूत्र 
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सामानाधिकरण्य पाया जाता है, क्योकि श्रादित्य ब्रह्म है, प्राण 
ब्रह्म है, विद्य त्‌ ब्रह्म है इस प्रकार दोनों का एक ही विभक्ति में 
प्रयोग है । अरव यहां पर सामानाचिकरण्य भी ठीक नहीं वेठता, 
क्योकि ब्रह्म ग्रौर ग्रादित्य श्रादि शब्दों के अ्रथं भिन्न । यदि 
कहो कि शराव ( क्रुजा ) भ्रादिका जैसे श्रपने कारण 
मिदटरीके साथ सामानाधिकरण्य होता है वैसे दही 
ग्रादित्य म्रादि ब्रह्य के विक्रार यानी कायं होने से इनमें 
सामानाधिकरण्य वन सकेगा तो वहु ठीक नहीं, इस प्रकार 
कारा श्रौर कायं का सामानाधिकरण मनेतो कायं काही 
लय हो जाथगा श्रौर उससे प्रतीको का ही ग्रभाव होने का 
प्रसंग प्राप्त होगा यह्‌ हम पहिले ही कह चुके है । उस म्रवस्था 
मे यह्‌ वाक्य परमात्म सम्बन्धीदही हो जायगा प्रौर उपासना 
का म्रधिकार ही किसी को नहीं रहेगा; वैसे ही, परिमित एेसे 
कार्यों का ग्रहण करना निरथंक हो जायगा ( क्थोकरि दोनोंका 
सामानाधिकरण्य का वोधहै उस श्रवस्थामेनब्रह्य टीका क्यों 
न ग्रहण करिया जाय ) 1 इसलिये यहां पर श्राह्मरणोऽग्नि- 
वेश्चानरः' ( ब्राह्मण वैश्वानर श्रग्निहै ) इत्यादि वाक्यो के 
समान एक पदाथ में श्नन्य पदाथ का श्रध्यासदहै रेषा ही 
मानना पडगा. रौर इसीलिये यहां पर संशय होतादटैकि यहां 
किस वस्तु का किस वस्तु मे ग्रध्यास किया गयादै। 

पूवेपक्ष- यहां पर एसा कोई नियम नहीं मान सकते, 


क्योकि इसका निरय करने के लिये कोई शास्त प्रमाण उपलन्ध 
नहीं है । अथवा त्रह्मही मे भ्रादित्य भ्रादिको बुद्धि करनी 


चाहिये यही प्राप्त होता है, क्योकि एेसा करने से भ्रादित्यकी 
बुद्धि द्वारा ब्रह्म की उपासना होती है ब्रौर ब्रह्म को उपासना ही 
( मोक्ष ) फल को देने वाली है एेसा शास्वा का सिद्धांत है 1. 
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समाधान-श्रादित्य भ्रादिमेही ब्रह्य हष्टि करनी चाहिये, 
क्योकि एेसा करने ही से उत्कषं प्राप्त होता है। इस प्रकार 
उत्कषं के साथ भ्रादित्य श्रादि को देखा जाता टै, क्योकि उन 
पर उत्कृष्ट वस्तु का अध्यास किया जाता है। व्यवहार में 
भी इसी न्याय का श्रनुकरण देखने मे भ्रातादहै, जंसे सारथी 
मेराजाकी हृष्टि की जातीदहै; ओरौर इसी का भ्रनुसरण यहां 
करना चाहिये, क्योकि इससे विपरीत करने में हानि की 
सम्भावना है 1 यदि राजाको सारथीकी देष्टि से देखा जाय 
तो उसको हीनता प्राप्त होने से यह हमारे कल्याण कादहेतुन 
दोगा । यदि कहो कि शास्त्र प्रमार के प्रागे हानि कौ 
सम्भावना होगी एेसी शंका न करनी चाहिये ओरौर लौकिक 
दृष्टि से शास्त्र टष्टि का निरय करना यह भी युक्त नहीं है 
तो उसका उत्तर देते हैँ कि शास्त्र का जहां निरय मिलता हो 
वहां वैसा ही होगा परन्तु जहां शास्र का निरय संदिग्व होगा 
वहां लौकिक न्याय काभ्राश्रय लिया जाय तो उसमे कोई 
विरोध नहीं है । इसलिये उस व्यावहारिक न्याय के अनुसार 
उत्कृष्ट का निक्रृष्ट मे श्रध्यास्च किया जाय, पसा गास का 
श्रथं हम निशित कर सकते हैँ । इसलिये उत्कृष्ट मे निक्रष्ट 
का भ्रध्यास करने से हानि होगी यह भी युक्त ही होता दहै । 


ग्रादित्य भ्रादि चाब्द वाक्यम प्रथम दोन से उनका मुख्य 
श्रथ ही लेना चाहिये, क्योकि इसमे कोई विरोध नहीं हे । अरव 
ये शब्द मुख्य भ्रथं मे म्रपनी वृद्धिमे प्रविष्ट होने के पश्चात्‌ 
ग्रागे ्राने वाले ब्रह्य शब्द काभी मुख्य अ्रथमे ्रहर किया 
जाय तो उसका ( पूवं के भ्रादित्य रादि के साथ ) सामाना 
धिकरण्य संभव नहीं होता, इसलिये इन वाक्यों का ब्रह्य हृष्टि 


४६२ | त्र्य सूत्रः 
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का विधि कहने हीमे तात्पयंदहै एेसा सिद्ध होता दहै। इन 
वाक्यों मे इति" ( एेसा मान कर) एेसाजो शब्द है उससे 
भी यही अ्रथं योग्य प्रतीत होता है । इसी प्रकार ब्रह्मो त्यादेशः' 
(यह यानी भ्रादित्यादि ब्रह्य है यह उपदेदा है) त्र्य त्युपासीतः 
( उसको ब्रह्म मानकर उापसना करनी चाहिये), ब्रह्म त्युपास्तेः 
( उसको ब्रह्म मानकर उपासना करते हैँ ) इत्यादि सव वाक्यों 
मे ब्रह्म शब्द के साथ “इति शब्द का प्रयोग टै, परन्तु श्रादित्य 
प्रादि राब्द वसे ही प्रयुक्त कयि गये रहै । इसलिये, जसे कोई 
कहे कि सीपी मे रजत भासता हैतो यहां सीपी चाब्द सीपी 
ग्रथ के लिये है परन्तु रजत शाब्द तो रजत की प्रतीतिकाही 
बोध कराता है । वह॒ यही वताता है कि वह रजत की प्रतीति 
मात्र है वहां रजत टै नहीं । इसी प्रक्रार यहाँ भी श्रादित्य भ्रादि 
ब्रह्म है इस कथन मे भी वेसा प्रतीत होता है यही वोध होता 
है । स य एतमेवं विद्वानादित्यं ब्रह्य त्युपास्ते' [दां ° ३।१६।४|] 
(जो एेसा जानकर भ्रादित्य को ब्रह्म मानकर उसकी 
उपासना करते हँ ), यो वाचं ब्रह्य त्युपास्ते' [ छां ° ७।२।२ ] 
(जो वाणी की ब्रह्मरूपसे उपासना करता है ), "यः संकल्पं 
ब्रह्य त्युपास्ते' | छां° ७।४।३ | ( जो संकल्प को ब्रह्म मानकर 
उसको उपासना करता है ) इत्यादि वाक्य रेषो मे भी श्रादित्य 
प्रादि द्वितीया विभक्ति में होने से श्रादित्य श्रादि ही उपासना 
की क्रिया के मुख्य कमं है एेसा दिखाई देता है । 
्रबजो कहा था कि ( मोक्ष) फलकी प्राप्ति के लिये 
ब्रह्म ही को उपासना करनी चाहिये वह ठीक नहीं; क्योकि 
ऊपर के कथनानुसार भ्रादित्य भ्रादि ही यहां पर उपास्य है एेसा 
विदित होता है। श्रव सव का श्रध्यक्त होने सेश्रतिथि प्रादि 
की उपासना के समान भ्रादित्य भ्रादि की उपासना का फल भी 
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वही देगा, यह्‌ वात फलमत उपपत्तं -` [ ब्र° सू° ३।२।३० | 
(कमे के फल ईश्वर हीसे प्राप्त होते है, क्योकि यही संभव 
है) इस सूत्र मे कहौ गई है इस प्रकार यहां ब्रह्य उपास्यहै 
पेसाजो कटा है वह जंसे प्रतिमा म्रादिमे विष्णुका भ्रारोप 
किया जातादहै, वैसे हो ब्रह्य के प्रतीको मेंब्रह्मकी हष्टि करनी 
चाहिये इसो श्रभिप्राय से कहा है 11 ५॥ 
५ अ्रादित्यादिमत्यधिकर । 
ग्रादित्यादिमतयश्चांग उपपत्तः ॥ ६ ॥ 


अगे [ कर्मोके | भ्रगों परच ही आदित्ममतयः भ्रादित्य 
ग्रादि की वृद्धि [ काश्रारोपकिथा जाता है | उपपत्ते; क्योकि 
[ इसी प्रकार कर्मसमृद्धि युक्त होता है | । 


'्य॒ एवासौ तपति तमूद्गोथमूपासोत [ छां° १३।१ | 
( जो यह प्रकाशता है उसको उदुगीथ रूप से उपासना करनी 
चाहिये ), "लोकेषु पंचविधं सामपासीतः [ छां २।२।१ | 
( लोकों मे पाँच प्रकारके साम को उपासना करनी चाहिये ), 
'वाचि सप्तविधं सामोपासीत्‌' | छां० २।८।१ | ( वाणीम 
सात प्रकार के सामों कौ उपासना करनी चाहिये ), “यमेव 
गेग्निः साम" [ छां० १।६।१ ] ( यही यानी पृथ्वी ही ऋक्‌ है, 
ग्रग्नि साम है ) इत्यादि प्रकार से कर्मों पर निभर रहने वाली 
उपासनाभ्रों के विषय मे संशय होता है कि क्या भ्रादित्य ्रादि 
मे उद्गीथ वुद्धि करने का यहां विवान हे भ्रथवा उद्गीथ श्रादि 
में भ्रादिव्य बृद्धि करने का विधान है। 


ूर्वपक्ष--इसका कोई नियम नही, क्योकि एेसा नियम 
करने के लिये कोई कारण ( प्रमाण ) नही दिखाई देता, न 
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कोः = चो चिः = तो ` क कः चो जि कोके क्यो क कः कि जः क चै ते कके कैक = कक दा । 


ब्रह्म के सहश किसी विशिष्ट प्रकार का उत्कषं यहां पर ्रभिप्रत 
है यह भो निश्चित नदो होता । सव जगत काकारणहानेस 
तथा पाप रहितत्व भ्रादि गुणों से युक्त होनेसे ब्रह्य रादित्य 
प्रादि से उत्कृष्ट है यह सममे भ्रा सक्ता टै प्ररन्तु 
ग्रादित्य उद्गीथ श्रादि सव समानदहीरूप से विकार हाने 
से उनमें सेकसी का प्रधिक उत्कपं टै एेसा मानने के 
लिये कोई कारण नहीं ह। ग्रथवा, भ्रादित्य श्रादि में नियम 
सेही उद्गीथ [्रादि वृद्धिका त्र्या करना चाहिये, क्योकि 
उद्गीथ भ्रादि कमंरूपहै ग्रौर कमस फल प्राप्त टोताटै 
प्रसिद्ध ही है। उद्गीथ श्रादि की वुद्धि से उपासना की जाने 
से भ्रादित्य श्रादि भो कमत्मिक ( यानीकम म्रंग रूम ) होगे 
श्रौर इस प्रकार फलके कारण होगे । वसे ही, (इयमेवर्गग्निः 
[ छां० १।६।१ | ( यही ऋक्‌ है, श्रगिनि साम टै ) इस श्ृति 
का तदेतदेतस्यामृच्यध्यूढं सामः [ १।६।१ | (एेला यह्‌ साम 
इस ऋक मे रखा हुग्रा है ) एेसाजो वाक्य शेष टै उलमे ऋक्‌ 
शब्द से पृध्वी काही निदेश कियागयादहै श्रौर साम शब्दस 
ग्रग्नि का निर्देश किया गया है। अरव यह्‌ निदेश यदि पृथ्वी 
ग्रौर श्रग्निमे ऋक्‌ श्रौरसामकी वुद्धिकरनी द्रो तव ही युक्त 
होता है, ऋक्‌ श्रौर साममे पृथ्वीभ्रौर अनग्नि की वद्धि करनी 
हो तो नही । सारथी मेराजा कीहष्टिकरने से यानौ सारथी 
को राजा-कहने से ही राजा राब्दका गौण ग्रथंमें प्रयोग होता 
है परन्तु राजा के लिये सारथी शब्द का प्रयोग नहीं होता । 
पसे ही लोकेषु पंचविधं सामोपासीत्‌' [ छां ८।१।१ | 
( लोकों मे पाच प्रकार के साम की उपासना करनी चाहिये ) 
इस वाक्य मे श्रधिकरर का निदंशदहोनेसे लोकामेसरामका 
्रघ्यासर `करना चाहिये यही प्रतीत होता दै। 'एतद्‌ गायत्रं 
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प्राणेषु प्रोतम्‌" [ छं° २।११।१ ] ( यह गायन यानी साम 
प्राणोमे गुथा हप्र है) यह वाक्य भी इसी भाव को दिखाता 
ठे । इसी प्रकार श्रादित्यो ब्रह्म त्यादेशः' ८ श्रादित्य ब्रह्म है, 

उपदेश दै ) इत्यादि श्रृतियों मे भी प्रथम निर्दिष्ट किये 
ए श्रादित्य स्रादि पदार्थो मेंभ्रत में कथन क्ये हुएब्रह्यका 
प्रव्यास होतादहै। "पृथिवी हकार [ छौं २।२।१ |] 
( पृथिवी हिकार है); इत्यादि श्रुतियों में पृथिवी भ्रादिका 
प्रथम निदेश दै ्रोर हिकार श्रादि का पीये । इसलिये जो कमं 
के भ्रंगभूत नहीं है एसे भ्रादित्य भ्रादि में कर्मं के भ्रंगभरूत 
पदार्था को भावना ( हृष्टि) को जाती है यही प्रतीत 
होता है। 


समाधान--ग्रादित्य कौ भावना ही उद्गीथ श्रादिभ्रंगों 
मे करनी चाहिये, क्योकि एेसा मानने ही से [ कमं समद्धि | 
उपपन्न होतो है । यानी सुसंगत होती है । इस्त प्रकार मानने ही 
से श्रपूवं ( पुण्य ) के सम्बन्ध सेप्रादित्य श्रादि की वद्धिसे 
उद्गीथ भ्रादि संस्कार युक्तं होने पर कर्मसमुद्धि युक्त होती 
है । “यदेव विद्यया करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव वीर्यवत्तरं 
भवति [ छां १,११० ] (जो वह विद्या, श्रद्धा. रौर 
देवताग्रो को उपासना के सायकरतादहै वही भ्रधिक वलवान्‌ 
होता दै ) यह श्रुति विद्या कम॑समृद्धिका कारण है यह्‌ निदिष्ट 
करतीदटै। 


दंका- जिन उपासनाग्नो का कमंसम॒द्धि फल है उनके 
सम्बन्ध मे यह कहना ठीके है परन्तु य एतदेवं विद्वाँल्लोकेषु 
पंचविधं सामोपास्ते | छं० २।२।३ ] (जो इसको एसा 
२० । | 
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जानकर लोको मे पाँच प्रकार के साम की उपासना करता 
हे ) इत्यादि श्रूतियों में वशित जिन उपासनाभ्रों का स्वतन्त्र 
फल दै उनके सम्बन्ध में यह्‌ कथन कंसे युक्त होगा ? 
समाधान- वहां पर भी जिनको कर्मका श्रधिकार हैँ 
उन्दी को उपसना का अ्रधिकार होने से अ्रपूवं के सम्बन्धी 
से उपासनाग्रो के फलो की कल्पना करना युक्त टै। गो दोहन 
ग्रादि के नियम के समान ही यह्‌ नियम दै( गो दोहन दूव 
दहने के पातर को कहते हैँ । पञ्चको इच्छा रखने वाला पुरष 
गो दोहन मे यज्ञके लिये जल लात। है । यहां पर ग्रभिप्राय यह्‌ 
है कि यह पञ्चु प्राप्ति का फल स्वतन्त्र नहींदै। यज्ञ हीमे इस 
पयोग द्वारा पश्य प्राप्ति होती है) तथा म्रादित्य अदि फल 
र्पहोने सेवे कमत्मिक उद्गीथ म्रादि से उत्कृष्ट हंसा 
सिद्ध होता दै, क्योकि श्रतियों में भ्रादित्य श्रादि को प्राप्त होना 
यही कर्मो काफल दै एेसाकहाटै। वैसे ही श्रोमित्येतदक्षर- 
मद्गीथमूपासीत' | छां° १।१।१ | ( मनोम यह भअरक्षर उद्गीथ 
है, उसको उपासना करनी चाहिये ), खल्वे तस्थवाक्षरस्योप- 
व्याख्यानं भवतिः | छां १।१।१० | ( इसी ्रक्षर का यह्‌ 
उपन्याख्यरान है ), ये श्रुतियां उद्गीथ ही की उपासना करनी 
चाहिये इस प्रकार प्रकरण प्रारम्भ करती हुई म्रागे ्रादित्य 
ग्रादि की वुद्धि करनेका विवान करती है । 
प्रव पूवपक्ष मे जो कहा था कि उदुगीथ आदि की वुद्धिसे 
ग्रादित्य भ्रादि को उपासना करनेसे म्रादित्य प्रादि स्वयं कमं 
रूप होकर फल को देगे, वह ठीक नहीं है । उपासना स्वयं कमं 
रूप होने से वही फल देती दै। द्रे, उद्गोथ आदिको 
ग्रादिव्य रादि रूपसे उपासना करने से भी उनका कर्मात्म- 


भ), ,, 
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कत्व॒नष्ट नहीं होता । ततदेतदेतस्यामृच्यघ्युढं साम 

| दछां० १।६।१ ] ( एेसा यह साम इस ऋकमें रखा हृश्रा है ) 
इस वाक्यमें ऋक्‌ ओ्रौर साम कापृथ्वी मरौर म्राग्नि के अ्रथं 
में प्रयोग लाक्षिणक ही दै। लक्षणा मृख्यार्थं के यथा संभव 
दूर के अथवा निकट के सम्बन्व से प्रवृत्त होती है। इसलिये 
ऊपर के वाक्यो मे यद्यपि ऋक्‌ मरौर साममें पृथ्वीभ्रौर श्रग्नि 
को हृष्टि करनी इष्ट हैतो भी ऋक्‌ ्रौरसाम का प्रसिद्ध रूप 
सेनिदेद टै मरोर पृथ्वी मरौर श्रग्निये संनिहित है इसलिये 
पृथ्वी श्रौर अ्रग्निके साथ ऋक ग्रौर साम का सम्बन्ध होने 
सेक्‌ म्रौर साम दाब्दों का पृथ्वी म्रौर ्रग्निहीके भ्रथंमें 
प्रयोग क्रिया गया है ठेसा निदिचत होता है । सारथी शब्दभी 
कारणवद राजा के लिये प्रयोजित होता है यह्‌ वात माननी 
पड़ती द । !इयमेवक्‌ ' [ छां० १।६।१ | ( यदी ऋक्‌ दै ) इस 
श्रुति के शाब्दो को रचना देखते हए उससे ऋचा ही पृथ्वी 
स्वरूप है एसा श्रुति निर्धारित करती दै। पृथ्वी ही ऋक्‌ 
स्वरूप हे एेसा यदि श्रृति का स्रभिप्राय होता तो “इयमृगेवः 
( यह ऋक्‌ हीट) इसु प्रकार उनकी गशब्द रचना होती ॥, 
“य एवं विद्वान्साम गायति [ छां० १।७७ | ( जो एेसा जानकर 
साम के गायन करता ) यह्‌ श्रूति भी कमं के रंगों मे ्राई 
हई उपासनाग्रों का उपसंहार करती है, पृथ्वी भ्रादि कौ उपा- 
सनाग्नो का उपसंहार नहीं करती । तथा, (लोकेषु पंचविधं 
सामोपासीत' [ छां° २।२।१ ] ( लोकोमे पांच पकार के 
सामो की उपासना करनी चाहिये ) इस श्रूति मे यद्यपि लोक 
राब्द सप्तमी विभक्तिमेटैतो भो उनका ही सामों मे अ्रध्यास 
करना चाहिये, क्योकि साम राब्द द्वितीया विभक्ति मेदहोनेसे 
यहां साम उपास्य है एसा निश्चित होता है। सामों मे लोकों 





४६८ | ब्रह्म सूत्र 


जि 


का भ्रध्यास करनेसे साम की लोक रूप से उपासना होती है 
परन्तु एेसानकरेतो लोकों की साम कल्पसे उपासना होगी । 
इससे "एतद्‌ गायत्रे साम प्राोषु प्रोतम्‌" [ द्यां २।१११] ( यह 
गायत्र साम प्राणोमें गुथादहुभ्रादै) इत्यादि श्रुति का भी 
व्याख्यान हुश्रा । 

. श्रव श्रथ खल्वमुमादित्यं सप्तविधं सामोपासीत 
[ छां० २।८)१ | ( सात प्रकारके सामोंकी श्रादित्य क्प 
उपासना करनी चाहिये ) इत्यादि वाक्यों में दोनों शब्दों के 
लिये द्वितीया विभक्ति लगाई गईदटै, वहांभी सामोंमें ही 
भ्रादित्य श्रादि का म्रघ्यास करना चाहिये एेसा प्रतीत होता 
हे, क्योकि, समस्तस्य खल्‌ साम्न उपासनं साघु" [ छां° २।१।१] 

( समस्त साम ही की उपासना ग्रच्छी है ), “इति तु पंचविधस्य' 

[ छां ० २।७।२ ] ( एेसी यह पांच प्रकार के सामों की उपासना 

है) श्रथ सप्तविधस्य" [ छां० २।८।१ ] ( श्रव सात प्रकारके 
सामों की उपासना कहते है ) इत्यादि वाक्यो मेसामदहीका 
उपास्य रूप से श्रूति ने उपक्रम किया टै) इसीसे साम 
उपास्य है एेसा निश्चित होने से पुथिवी हिकारः' [छां ° २।२।१ 

( पुथिवी हिकार है ) इत्यादि वाक्यों मे शब्द रचना विपरीत 

होते हए भी हकार भ्रादिमें ही पृथ्वी की हृष्टि करनी 
चाहिये एेसा सिद्ध होता है। इसलिये, कर्म के श्रगभूत रूप 
उद्गीथ आदि मे कर्मागभरूत न होने वाले ्रादित्य ्रादिकी 
हृष्टि का श्रध्यास-करना-चाहिये एेसा सिद्ध होता है । ६॥ 

६ श्रासीनाधिकरण 1 सू° ७-१० 
स, श्रासोनः संभवात्‌ ।॥। ७।। 
आसीनः | उपासक | वेढा दहुग्रा [ ही उपासना करता 

है | संभवात्‌ क्योकि [ उपासना उसी स्थिति मे ] संभव है । । 
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कर्मागों से संबंध रखने वाली उपासनाग्रों के संबंध में 
प्रासन भ्रादि का विचार करने की श्रावद्यकता नहीं है, क्योकि 
वे उपासनाएं उस कर्मं ही कै भ्रनुसार होती है, तथा विज्ञान 
संवंघ में भी यह विचार कर्तंव्य नहीं, क्योकि विज्ञान (अनुभव) 
वस्तु के भ्रनुसार ही होता है । परन्तु इतर उपासना खड़े होकर, 
वैठकर श्रथवासो कर की जाती है, ग्रथवा इसमे कोई नियम 
ही नहीं है, ग्रथवाये वैठकर ही करनी चाहिये एेसा नियम है 
इसका विचार करते हं । 


पूवेपक्ष--उपासना मानसिक होने से शरीर किसर प्रकार 
रखना चाहिये इसका कोई नियम नहीं हो सकता । 


समाघान-वैठकर ही उपासना करनी चाहिये क्योकि 
यही संभव टै । उपासना तव होती है जव एक ही प्रकारका 
चित्त का प्रवाह चलता रहे म्रौर यह बात चलते श्रौर दौड़ते 
हए नहीं वन सकती, क्योकि गति भ्रादि से चित्त को विक्षेप 
होतादै। खड़े रहने मेभीमनदेहकोधारण करनेमे लगा 
टी रहता है इसलिये उस श्रवस्था में भी वह्‌ सूक्ष्म वस्तुभ्रो का 
निरीक्षण करने मे समथ नहीं होता भ्रौर यदि सोकर 
उपासना करता है तो श्रकस्मात्‌ ही उसे निद्रा धेर लेगी परन्तु 
वेटकर उपासना करने में इस प्रकार कई दोष सहज ही दुर 
रहते है, इसलिये इसी अनवस्था में उपासना हो सकती है ।! ७॥ 


ध्यानाच्च ॥ = ॥ 
ध्यानात्‌ ध्यान रूप होने से च भी [ उपासना बैठकर ही 


हो सकती है | । 


४७० | “` ` ब्रह्मसूत्र 
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एक ही प्रकार का चित्त का प्रवाह वहना यही ध्यान शब्द 
काश्रथंदहे। श्रव किसी प्राणी का कोई भ्रंग हिलता नहीं, हृष्टि 
निङ्चल होती है श्रौर मन किसी एक विषय में एकाग्र हम्रा 
होता है तव उस समय वह प्राणी व्यान करता है एेसा गौर 
रूप से कहा जाता है । जसे, वगुला ध्यान करता रहै, प्रवास में 
गयं हए पति का स्त्री ध्यान करती है एठेसा कहते हैँ । वैठे वठे 
यह ध्यान म्रनायास होता है इसलिये यह उपासना का काम 
भी वेठकर ही करनेकादहै। ठ 


प्रचलत्वं चापेक्ष्य ।\! € ॥ 


अचलत्वम्‌ श्रचवत्व को अपेक्ष्य श्रपेक्षा रख कर च 
ही [ पृथ्वी घ्यान करतीदहै | एेसा श्रुति कहती है । 

वेसे ही, “व्यायतीव पृथिवी [ छां७।६।१] (पृथ्वी 
जंसे ध्यान करती है ) इस श्र॒ति में पृथ्वी भ्रादि ग्रचल है इसकी 
श्रपेक्षा ही से पृथ्वी श्रादि के लिये ध्यान करतीदहैएेसा कटा दहै 
शरोर यह वात भी उपासना बैठकर करनी चाहिये इसका 
सुचक टै ॥ & ॥ 


स्मरन्तिच ॥ १०॥ 
च प्रर स्मरन्ति स्मृति में [ यही वात |] कटी है। 
विद्वान्‌ लोग श्रासन एक उपासना का भ्रंग है, एसा कहते है, 
जसे शुचौ देरो प्रतिष्ठाप्य स्थिरमासनमात्मनः | भग० गी° 
६ । ११ | ( पवित्र देशमे श्रपना भ्रासन स्थिर रख कर) 


इत्यादि । इसीलिये पद्मासन श्रादि श्रासनों का योग शास्त्र में 
उपदेश किया गया है ॥ १० ॥ | 


ग्र ४पा० १ सू ११ | ४७१ 
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७ एकामग्रताधिकररा । 
यत्रैकाग्रता तच्रादिशेषात्‌ ।॥ १९१॥ 
अदिशेषात्‌ [ श्रुति मे ] विशेष प्रकार के नियम का 
निदे न होने से यत्र जहां एकाग्रता एकाग्रता टो तत्र वहां 
| उपासना करनी चाहिये | । 

उपासनाग्रों के सम्बन्ध में श्रव दिशा, देश श्रौर काल के 
विषय मे संशय होता है कि इस विषय मे भी कुं नियम हे 
्रथवा नहीं है । किसी के मन में श्रावे कि जव सामान्यरू्पसे 
वेदिक कर्मो मेंदिशा श्रादि के नियम कहे हृए होते हँ तब यहां 
मी वेत्ता कोई नियम होगा, उसको उत्तरदेते हैँ कि दिशा, देश 
प्रौर कालका नियम वहीदहै जो उपासना मे उपयोगी हो। 
जिस दिशामें म्रोर जिस देश काल मे इसके मनकी सुलभता 
पूर्वक एकाग्रता होती है वहीं उपासना करनी चाहिये । श्रूति ने 
जंसे [ कुद यज्ञो के सम्बन्धमे | पूवे दिशा, मध्याह् काल 
प्रोर पूवे दिशा की श्रोर ढलता प्रदेश इत्यादि प्रकार कै विशेष 
निवम कटे हृए हँ वैसे उपासना संबंधी कोई नियम नहीं कहे हैँ 
तथा एकाग्रता यह्‌ वात जो इष्ट हैँ वह्‌ सवत्र समान है। यदि 
कटो किं विशेष प्रकार के नियम भी कहीं कहीं श्रुति मे दिये 
दै; जंसे (समे गुचौ शकंरावर््भि वालुका विवजिते शब्दजला- 
श्रयादिभिः। मनोनद्ूले न तु चक्षुःपीडने गुहानिवाताश्रयरे 
प्रयोजयेत्‌ ॥' [ शवे० २। १० |] ( सीधी, स्वच्छं, ककर, भ्रग्नि, 
वालु इससे रदित शब्द रहित जलाश्चय सेः दुर, मन को 
भ्रनुकरूल हों ्रौर जहां मच्छर भ्रादि नहो एेसी गुहाम निर्वाति 
स्थान का प्रश्रय करके योगी योगाभ्यास करे ) इत्यादि तो 
उसका उत्तर देते हैँ कि यह ठीक है, एसा . नियम श्रवस्य है । 
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परन्तु इन नियमो मे जिन विशेषो का निर्दा नहीं है उनके 
सम्बन्ध मे कोई नियम नहीं है एेसा मित्र भाव से भ्राचा्य 
कहते हँ । मनोनुङ्रूले' ( मन को भ्रनुक्ल ) यह उपयुक्त श्रुति 
का श्रं जहां एकाग्रता हो सके वहीं उपासना करनी चाहिये 
यह्‌ दिखाता दहै । ११॥ 
८ अ्राप्रायराधिकरण । 
श्राप्रायरणात्तत्रापि हि दृष्टम्‌ \। १२ ॥। 

आ प्रायणात्‌ मरण पयन्त | उपासना वार वार करते 
रहना चाहिये ] हि वयोकि तत्रापि वहां भी | श्रनुष्रत्ति होती 
है एेसा श्रुति से | हष्टम्‌ विदित होता है । 

जितनी उपासनाए हैँ सव वार वार करनी चाहिये एेसा 
प्रथम श्रधिकरण मे निश्चित किया । श्रव उनमें जो उपासना 
सम्यक्‌ ज्ञान के लिये को जाती दहं वे श्रववात म्रादि के समान 
त्वरित कायं को उत्पन्न करती है, इसलिये इनकी भ्रावृत्ति का 
परिमाण भी निश्चित किया । यह स्पष्ट है कि सम्यक्‌ ज्ञान 
उत्पन्न हो जाने के पश्चात्‌ भ्रौर कुद प्रयत्न करने की श्रुति उप- 
देदा करे यह्‌ श्रसम्भव है, क्योकि जिसके लिये कतव्य का उप- 
देरा नहीं हो सकता एसा ब्रह्य ही भ्रपना भ्रात्मा है, एेसा 
जिसको बोध हु्रा है वह शस्व का विषय नहीं है। परन्तु 
जिन उपासनाभ्रो का फल भ्रस्युदय ( स्वर्गादि ) दै उनके संवंघ 
मे यह विचार प्राप्त होता है कि क्या वहु उपासना को कुद 
काल पयेन्त करता रहे भ्रौर पश्चात्‌ उसको त्याग दे अ्रथवा 
मरण पयन्त उसको करता रहे । 

पूवेपक्ष- कुछ काल तक एषी उपासना की श्रावृत्ति करके 
पश्चात्‌ उसका त्याग करना चाहिये क्योकिं इतने ही से श्राव्रत्ति 


~ 
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यक्त उपासना्नों का प्रतिपादन करने वाली श्रृतियों का -प्रयो- 
जन सिद्ध टहोतादटै। 


समावान--उपासना की भ्रावृत्ति मर पयेन्त ही करते 
टना चाहिये, क्योकि भ्रन्तिमि (मरण कालके) प्रत्यय ही 
से प्रहष्ट फल प्राप्त होता है। जिनका भोग श्रन्य जन्म में 
मिलने वालादहै एसे कमं भी श्रपनाफल देने के लिये मरण 
काल मं उस फलके म्रनुरूप भावनामय ज्ञान उत्पन्न करतें 
ठेसा प्रागे दी हई श्रतियों से विदित होता है, जसे, सविज्ञानो 
भवति सविज्ञानमेवाच्ववक्रामति' | ब्रृ०४।४।२] ( मरण 
काल मे वह्‌ ज्ञान से यानी वासना रूपज्ञान से युक्त होता है 
प्रर इस ज्ञान से युक्त ही वह्‌ उस रीर से निकल जाता है), 
'यद्वित्तस्तेनेष प्राणमायाति प्रारस्तेजसा युक्तः सहात्मना यथा- 
संकल्पितं लोकं नयति" [ प्र०३। १० ] (मरणकालमे जो 
संकत्प होता है उसके साथ वह्‌ प्राण को प्राप्त होता दहै, प्राण 
तेज स युक्त होकर म्रात्मा के साथ वासना के भ्रनुरूप एेसे लोक 
को प्राप्त होता दै) इत्यादि । त॒रणजलुका (जोक ) का 
दृष्टान्त देकर श्रूति | ब्रृ० ४।४।३ | यही समकातीदहै। 
प्रव इन उपासनाश्नों को मरणकाल में श्रपनी भ्रावृत्ति को छोड 
कर ग्रौर किस भावना रूप ज्ञानको श्रपेक्षा रह सक्ती है? 
इसलिये जिन उपासनाश्रो का स्वरूप भ्रागे प्राप्त होने वाले 
फल की भावना है उनकी भ्रामरणान्त ्रावृत्ति करना भ्राव- 
ख्यक है । श्रति यही कहती है-स यावत््रतुरयमस्माल्लोका- 
त्पेति" | श० त्रा० १०।६।३।१] ( जिस जिस संकल्प 
को करके यह्‌ इस लोक से जाता है ) यह श्रुति मरणकाल में 
भी प्रत्यय की श्रावृत्ति होती है एेसा दिखाती है । स्मृति भी, 


८७४ | दरहा त्र 

यं यं वापि स्मरन्भावं त्यजत्यंते कलेवरम्‌ । तं तमेवैति कौतेय 
सदा तद्धावभाविताः।* [ भ०गी०८। ६] (हे च्रजुंन 
ग्रन्तकाल में जिस जिस भावका स्मरणा करते हृए पुरुष शरीर 
को छोडता दै, उस भाव से युक्त हृश्रा वह उसी भाव को 
प्राप्त होता हे ), श्रयाणकाले मनसाऽचलेन" [भ० यी० ८। १०] 
( मरणकाल मेँ स्थिर मनसे), तथा 'सोऽन्तवेलायामेतत्‌त्रयं 
प्रतिपद्यत' | ख०३। १७।६ | ( वह मरणकाल में इन 
तीनो का स्मरण करे ) इन वाक्यो में प्रतिपादन करतौटैं कि 
मरणकाल मे भी कुद कतेन्य चेष रहता है ।॥ १२ ॥ 


& तदधिगमाधिकरण । 
तदधिगम उत्तरपूर्वाघधयोरण्टु षनिना लौ 
तद्रयपदेश्ञात्‌ ॥ १३ ॥ 
तदधिगमे उस [ ब्रह्म | क प्राप्ति होने पर उत्तरपूर्बाघयोः 
पहिले के भ्रौर श्रागे के पापों की अश्छ्ोषविनाशौ उत्पत्ति नहीं 
होती भ्रौर नादो जाता है ( यानी पहिले का नाश टोता है 
श्रागे की उत्पत्ति नहीं होती ), तद्वयपदेशात्‌ क्योकि [ श्रृति 
मे | वेसा कहा है । 
तीसरे श्रध्याय का श्रवशिष्ट विषय पूरंह्ृभ्रा श्रव भ्रागे 
ब्रह्म विद्या के फल के संबंध मे विचार किया जाता है । ब्रह्य 
को प्राप्ति होने पर उस प्राप्तिके विरोध कर्मोके फल रूप 
पाप का क्षय होता है ्रथवा नहीं होता यह संशय होता है । 
पूवेपक्ष- कमं फल ही के लिये बने होते है इसलिये 
फल का भोग न करते हुए उनका क्षय होना श्रसंभव हे । 
इनमे फल देने की शक्ति होती है एेसा श्रुति से विदित होता 
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दै म्रौर इसके विपरीत यदि कोई फल भोग टाल सकेगा तो 
श्रुति का ्रनादर होगा । स्मृति भी कहती दहै किन दहि कमं 
क्षीयते" ( कमं का क्षय नदीं होता ) । यदि कोई कटे कि एेत्ता 
टो तो प्रायश्चितं का उपदेश व्यथं ठो जायगा, तो यद्‌ दोष 
नहीं प्राप्त होता; क्योकि घर जल जाने पर जो इष्टिकी जाती 
दै, वह॒ जेसी नमिक्तिकि है, वैसे प्रायश्ित्‌ भी नैमित्तिकी 
एेसा कट्‌ सक्ते हैँ । दूसरे, किसी दोपके प्रसंग मे प्राणश्चित्‌ 
का विधि होने से उस दोपको दूर करने के लिये प्रायश्चित्‌ 
उपयोगी हो भी सकता है, परन्तु ब्रह्म विद्या संवंघी एेसा विवि 

कहीं भी नहीं कहा है । यदि कहो कि ब्रह्यज्ञानियो के कर्मो का 
क्षय होता टै पेसान माना जाय तो उनका फल भोग श्रनिवायं 
टोनेसे मोक्ष काटी श्रभाव प्राप्त होगा तो कहते हँ यह्‌ ठीक 
नही, क्योकि कमं के फल के समान मोक्ष भी देश, काल भ्रौर 
निमित्त की श्रपेक्षा रखेगा, इसलिये ब्रह्य की प्राप्ति होने परभी 
पाप कर्मो को निवृत्ति नहीं होती यही प्राप्त होता है। 


समाधान-उसको प्राप्ति होने पर यानी ब्रह्य को प्राप्ति 
होने पर पहिले भ्रौर पीले के पापों की म्रनुत्पत्ति न्नर नाश 
होते ह भ्र्थात्‌ पश्चात्‌ उनको उत्पत्ति नहीं होती रौर पहिले 
का नाश हो जाता दहै, क्योकि श्रृति वेसा ही कहती है । ब्रह्य 
विद्याके प्रकरण में, जिनका भ्रागे संवंध होना संभव है एेसे 
वुरे कर्मों का ज्ञानी मनुष्य के साथ संवंव नहीं होता एेसा 
“पुष्करपलाश्च भ्रापो न द्विष्यन्त एवमेवंविदि पापं कमं न 
ख्छिष्यते' [ छां० ४।१४।३ ] ( जैसे कमल के पत्ते मे जल 
नहीं स्पशं करता वसे ही जो एेसा जानता है उसको पाप स्पशं 
नहीं करता ) यह श्रुति कहती है । तथा 'तद्यथेषीकातूलमग्नौ 
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भोतं प्रदूयेतेवं हास्य सरवे पाप्मानः प्रदूयन्ते" [ छां° ५।२४३ ] 
( जंसे सिरकी कासिरा भ्रग्नि मे डालने से जल जाता है वैसे 

ही इसके सव पाप जल जाते हैँ ) यह श्रुति पूवं के संचित्‌ पापों 
का नाश होता है एेसा कथन करती है । इसके कर्म नष्ट होते 
है इसका एक भ्रौर भी श्रुति मे निर्देश है जैसे, “भिद्यते 

हृदयग्रथिश्ियन्ते सवसंशयाः । क्षीयन्ते चास्यकर्माणि 
तस्मिन्हष्टे परावरे" [ मु० २।२।८ ] ( उस परपार रूप ब्रह्म 
का ददान होने पर उसकी हृदय ग्रंथि टूट जाती है, सव संशय 

निदत्त हो जाते हैँ तथा उसके सव कर्म नष्ट हो जाते हैँ ) | 

भ्रव जो पूवेपक्ष मेंकटाथाकिकर्मका फल भोग न होते 

हए उसका क्षय हो जाता है एेसा माने तो यास्व का निरादर 

होगा, उसका उत्तर देते हैँ कि यह्‌ दोष प्राप्त नहीं होता । हम 

कमं के फलदेने को शक्ति ्रवज्ञा नहीं करते, बह ञ्रवश्यही 

होती है; परन्तु वह शक्ति विद्या श्रादि कारणों से प्रतिवद्ध 

यानी कुण्ठित होती है एेसा हम कहते टै । शक्ति का अस्तित्व 

प्रतिपादन करना ही शास्त्रोका काम टै उसके प्रतिवंघ के भाव 

ग्रभावका भी प्रतिपादन करना शास्त्रोका काम नहींहै। इसी 
प्रकार न हि कमं क्षीयते ( क्म का क्षय नदीं होता ) यह्‌ 
स्मृति भी सामान्य नियम ही का प्रतिपादन करती हैक कमं 
फल भी भोगने के लिये ही वना हुश्रा होने से विना भोगे उसका 
क्षय नहीं हो सकता । परन्तु, प्रायश्चित ्रादि द्वारा पापोंका 
क्षय होता है यह श्रृति को भी इष्ट ही है जंसे, 'सवेपाप्मानं 
तरति" (सव पापों को तेर जाताहै ) (तरति ब्रह्महत्यां 
योऽश्वमेधेन. यजते य उ चंनमेवं वेद' | त° ५।३।१२।१ | 
(जो अश्वमेध यज्ञ करता है ्रौर जो एेसा जानता है वहू 
ब्रह्महत्या को तेर जाता है यानी उससे मूक्तहोजातादहै) 
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इत्यादि श्रुति भ्रौर स्मृति से विदित होता है। प्रायश्चित सव 
नमित्तिकर ही होते है एसा जो कहा था वह ठोक नहीं है, क्योकि 
जव उनका दोषों के साथ निर्देश दै तव दोषोका नादाही 
उनका फल होने से उनका अ्रन्य फल मानने की आ्रावश्यकता 
नहीं रहती । 








प्रव पूवेपक्षमेजो कहा थाकिप्रायश्चित के समान किसी 
प को दूर करने के प्रभिप्राय से उपासना का विधान नहीं 
ठे, उसका उत्तर देते ह कि जितनी सगण उपासनाएं हँ उनके 
सम्बन्य मे एेसा विवान श्रवश्य मिलता है। उन उपासनाग्रों 
के श्रन्त मे उपासको को पेश्वयं की प्राप्ति ग्रौर पापों से निवृत्ति 
होती दै पेता कहा हृभ्रा है 1 भ्रव यहाँ परये दोनों फल नहीं 
होते एेसा मानने के लिये कोई कारण नहीं है, इसलिये उनको 
पाप निवृत्तिपूवेक ेश्वयं को प्राप्ति रूप फल होता है यही 
निश्चय होता है 1 परन्तु निगरण उपासना मे यद्यपि एेसा कोई 
विधान नहीं मिलतातो भो उपासक को भें म्रकर्ता हू' एेसा 
बोध होता दै इसलिये उसके सव कमं दग्ध हो जाते है यही सिद्ध 
होता है । श््रदलेष' का ( उनको श्रागे के कमे नहीं होते इसका ) 
भावाथ यह है किश्रागे होने वाले कर्मो मे ब्र्यज्ञानी कव्रंत्व 
काही ग्रनुभव नहीं करता; जो पूवे के कयि हुए कमं है, उनमें 
यद्यपि मिथ्या श्रज्ञान द्वारा कतर त्व था एेसा प्रतीत होताथा,वे 
भी विद्या के सामथ्यं से ्रविद्या की निवृत्ति हो जाने से विलीन 
हो जाते है। इसीलिये वे नष्ट होते है एेसा कहा दै । पहिले 
जसा सिद्धवत्‌ कत्र त्व का रौर भोक्तृत्व का वह अनुभव करता 
था उसके श्रत्यन्त विपरीत एेसा ब्रह्मज्ञानी का भ्रनुभव होता है 
कि "मै तीनों काल मे कत्र॒त्व भोक्तृत्व से रहित एेसा ब्रह्म 


# 
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स्वरूप हू, मे न पहिले कर्ता भोक्ताथा,नभ्रवहूं,नभ्रागेभी 
कभीटहो सक्ता हू 1' ग्रौर्‌ इसी प्रकार मोक्ष हो सकता टै । 
यदिरेसानदहोतो भ्रनादि कालसे प्रारम्भ हृए कर्मो का कभी 
क्षय हीन होने से मोक्षकाभी प्रभावहो जायगा । वैसे ही, मोक्ष 
केमं फल के समान देश, काल ग्रोर निमित्त की श्रपेक्षा नहीं 
रख सकता; क्योकि इस ग्रवस्था में मोक्ष प्रनित्य हो जायगा । 
दूसरे, ज्ञान का फल प्रत्यक्ष नहीं होता, यह भी सिद्ध नहीं 
` होता, इसलिये ब्रह्म प्राप्ति होने पर सवपापोका क्षयहो 
जाता है, यह सिद्ध हुमा ।। १३ ॥ ` 
१० इतरासंश्चु षाधिकररण 1 
इतरस्याप्येवमसंश्षः पाते तु ।॥ १४ ॥ 


इतरस्य इतर ( यानी पुण्य ) का अपि भी एवम्‌ इसी 
प्रकार असंश्लेषः सं ष यानो सम्बन्ध नहीं होता तु ्रौर पाते 
| शरीर | पात कै श्रनन्तर [ मोक्ष हो जात्तादहै ]। 


पूवे के दो श्रधिकरणोमेंज्ञान होने पर वन्ध के हेतु रूप 
पाप की म्रनुत्पत्ति मरौर नारादहोते है एेसा शास्त्र प्रमाण से 
निणंय किया । भ्रव धमं वा पुण्य शास्त्र के प्रनुसार होने से 
रास्त्र प्रतिपादित ज्ञान से विरोधी नहीं होगा, एेसी शंका करके 
उसके निराकरण के लिये पूवे ्रधिकरण ही का यहां श्रत्तिदेश 
( पुनः निदेश ) करते हँ । ज्ञानी के इतर की' यानी पण्य कमं 
की इसी प्रकार यानी पाप के समान भ्रनुत्पत्ति ्रौर विनाश 
होते 1 कारण यहदहै कि उसका भी फल होने वाला होनेसे 
ज्ञान के फल ( मोक्ष ) मे वह प्रतिबन्ध रूप हो जायगा । 
“उभे उ हैवेष एते तरति" [ ब्रृ° ४।४।२२ ] ( यह दोनों 
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दीकोतेर जाता दहै), इत्यादि श्रुतियों मे दुष्कृत के समान 
सुकृत का भो नाश होतादैएेसा कहाटहै। मै म्रकर्ता ह एेसे 
बोध से जो कर्मं क्षय होता है, उसके लिये पुण्य पाप दोनों एकः 
ही श्रेणी के है; क्षीयन्ते चास्य कर्माशि' [ मु०२।२।८ |] 
( इसके कर्मों काक्षयदटो जाता दहै) एेसा इस भ्रति मे सामान्यं 
रूप से कथन ह । त्रव जहां पर केवल पाप शब्दहीका प्रयोगं 
देखने मे राता है वहाँ पर भी उसी दाब्दसे पृण्यकमं का भी 
ग्रह होता है, एते समना चाहिये; क्योकि ज्ञान से प्राप्त 
होने वाले मोक्ष रूप फल से पुण्य का फल निङरष्ट ही है। 
दूसरे, श्रृति मे पुण्य के लिये पाप शब्द का प्रयोग किया गया 
टे, जंसे नैनं सतुमहोरात्रे तरतः' [ छां०८।४।१] (दिन 
ग्रौर रात्रि इस सेतु को तैर नहीं सक्ते) इस प्रकरणम 
दुष्कृतो के साथ सुकृतो का भी उपक्रम करकेवे सव पाप ही 
टँ इसलिये निवत्त हो जाते. है इस प्रकार सामान्य स्पमसे ही 
पुण्य के लिये पाप शब्द का प्रयोग किया गया है। पाते तु" 
( मरौर शरीर का पतन होतेही) इस सूत्रांश मे ^तुः राब्द 
निश्चय वोवकदटहै 1 इस प्रकार बंध कै हेतु रूप धमे श्रौर 
प्रधमं का विद्या के सामथ्यं से भ्रनुत्पत्ति गओ्रौर विनाश सिद्ध 
होने परज्ञानी का शारीर पात होने पर मोक्ष श्रव्य ही 
होगा, एेसा सूत्रकार निश्चय करते हं ।॥ १४॥ 
११ अ्रनारव्वाधिकरण । 

प्रनारब्यकायं एव तु पूवं तदवषेः ॥ १५ ॥ 

तु परन्तु अनारब्धकामेः जिनके कार्यो का भ्रारम्भ नहीं 
हुभ्रा एव ठेस ही पूर्ञे पूवं | कर्मोकानाश होताहै | । तदवधेः 
क्योकि [ श्रृतिने | उस | मोक्ष की | श्रवधि नियतकोदहै। 
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पहिले दो श्रधिकरणों मेंज्ञान होने पर पाप कर्मों श्रौर 
पुण्य कर्मो का विना होता है एेसा निणेय किया । ्रव यहां 
उन पाप पण्य कर्मोका नाड प्रारब्ध ग्रौर ्रनारव्व दोनोंका 
सामान्य रूपमसे ही हो जाता है, श्रथवा विशेषतया जिनका 
फल प्रारम्भ नहीं हन्ना एेसे श्ननारव्य कमंकाही होता दहै, 
इसका विचार करते हें । 

पूवेपक्ष- यहाँ पर “उभे उ हैवैष एते तरति" [ वृ ° ४।४।२२] 
(वह इन दोनों को ही तैर जातादहै) इत्यादि प्रकारकी 
श्रुति सामान्य रूप से कर्मो का नाश होता है ठेसा प्रतिपादन 
करती है । इसलिये, सामान्य रूपसे ही ( इन दोनो कर्मो का) 
नाड होना चाहिये । 

समाघधान- जिनका काये प्रारम्भ नहीं हश्रा एसे श्रनारव्ध 
कायं ही का नारा होता है। पूवं जन्म में संचित हुए जो कमं 
ग्रभी फल देने मे प्रवृत्त नहीं हृए तथा इस जन्ममें भी जो 
ज्ञान उत्पन्न होने के पहिले संचित पुण्य पापकर्मर्हैवेही ज्ञान 
उत्पन्न होने पर नष्ट हो जाते, परन्तु जो कमं फल देने में 
प्रवृत्त हो चुके ह प्रौर श्राधे भोगेभौजा चुके टै ग्रोर ब्रह्म 
ज्ञान का भ्राश्रय भूत यह जन्म जिनसे हुभ्रा है, उनका नाश 
नहीं होता । यदि पृदधो कि एेसा क्यों? तो उत्तर देते है 
(तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपत्स्ये" [ छां ° ६।१५।२ | 
( उसको शरीर द्रुटने ही का विलम्ब है फिर वह्‌ त्वरित मक्त 
हो जाता है ), यह श्नूति मोक्ष प्राप्ति के लिये शरीर द्ुटने की 
ग्रवधि वताती है। यदिपेसानदहोतातो ज्ञान से सव कर्मो का 
क्षय हो जाने पर ज्ञानी का शरीर रहने के लिये कोई हेतु न रहने 
से ज्ञान प्राप्त होते ही उसको मोक्ष प्राप्त होता, उसके लिये 
शरीरपात की प्रतीक्षा करने की कोट श्रावश्यकता नहीं रहती । 
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यदि कटो कि “मै अकर्ता हूं" यहं बोध श्रपनी शक्ति से कर्मो 
का क्षय करता दै तत वह्‌ कुचं कर्मो काक्षय करता है श्रौर 
कुदं करमां काक्षय नहीं करताएेसा कसे वन सकेगा ? समान 
ख्पस प्रग्नि का वोज के साथ संबंध होने पर कूं नीजोंकी 
वौज शक्ति नष्ट होतो है श्रौर कुछ वीजो कौ नहीं होती है एेसा 
नहीं स्वीकार कर सकते । तो इसका उत्तर देते हैँ कि जिनका 
कायं प्रारंभ हृप्रा है एसे कर्माशियका ्राश्रय लिये विनाही 
जान उत्पन्न नहीं हो सकता, भ्रौर इस कमरिय का म्राश्रय 
करने पर कुम्हार के चक्रके समान उस कमियके फलका 
जो प्रारंभ हो चुका टै उसका वन्द करना भ्रसंभव होने से जव 
तक उसका वेग समाप्त नदीं होता तव तक ( ज्ञान को ग्रपना 
फल देने के लिले ) ठहुरना पडता है । मँ ग्रकर्ता ह यह्‌ वोध 
भी मिथ्या ज्ञानकेवोध हीसे कर्मोंको नष्ट करता है, परन्तु 
वह्‌ बाधित हृग्रा मिथ्या ज्ञानमभी दो चन्द्रमा दीखनेके भ्रमके 
समान संस्कार वश कद्ध काल तक वनाही रहता है। यह्‌ 
यह्‌ प्रदन उठने को भ्रावइ्यकता नहींहै कि ब्रह्य ज्ञानी कुछ 
काल तके शरीर वारण करता द्र ्रथवा नहीं करता, क्योकि 
ब्रह्म ज्ञान होना भ्रोर शरीर होना दोनों वाते जव कोई हृदय से 
च्रनुभव करता हो तव उसका ग्न्य कोई किस प्रकार निराकरण 
कर सकेगा । श्रुति ग्रौर स्मृतिमे स्थिति प्रज्ञ के जो लक्षण 
वताये गये दँ उनसे यही बात क्षिद्ध टोती दै 1. इसलिये, जिनका 
फल देना प्रारभ नदीं हृभ्रा एेस श्रनारन्ध पुण्यः ग्रौर पाप कर्मो 
का ही ज्ञान के सामथ्यं सेः क्षय दठोता है, एसा निखेय 
हन्ना १५1 -:\ †‡7< * + १ 3 
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१२ श्रग्निटोत्रा्यधिकरण । सू० १६-१७ 


ग्रग्निहोत्रदि तु तत्काययिव तहशंनात्‌ । १६ ॥\ 
तु परन्तु अग्निहोत्रादि प्रग्निटोत्र म्रादि कमं तत्कार्याय 
उस [ज्ञान |] के कायं को एव ही [ उत्पन्न करते]; 
तदुशंनात्‌ क्योकि श्रुति मे वेसा ही कथन है । 


पाप कर्मों के समान पुण्य कर्मों की भी भ्रनुत्पत्ति श्रौर 
विनाश होता हैएेसा भ्रतिदेश किया । ्रव यह म्रतिदेश क्या 
सव पुण्य कर्मों के सम्बन्व मदै एेसी शंका उठाकर उसका 
निराकरण इस्त श्रग्नि होत्रादि० सूत्र से करते हैँ। तु 
( परन्तु ) शाब्द भ्राशंका की निवृत्ति सूचित करतादहँ।जो 
ग्रग्निहोत्रादि नित्य वेदिक कमे कयि जातेैँवे उस ( ज्ञान) 
के लिये ही होते है भ्र्थात्‌ ज्ञानका जो कायं है वह इनका 
भी कायं है, क्योकि (तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति 
यज्ञेन दानेन" [ ब्र° ४।४।२२ ] (एसे उस श्रात्मा को 
ब्राह्मण लोग वेदाध्ययन, यज्ञ रौर दान से जानते टं ) यह्‌ 
शति हैँ । यदि कठो कि ज्ञान भ्रौर कमं इनके कार्यं विभिन्न 
होने से उनका एक ही काय॑ होता है यह नहीं मान सकते, तो 
कहते है कि यह नहीं प्राप्त होता । दही भ्रौर विष के ज्वर 
ग्रौर मरणये कारय तो भीं उनका गुड भ्रौर व्रिशेष प्रकारके 
मन्त्रो से योग होने से उनसे तृप्ति श्रौर पुष्टि होती दहैएेसा 
देखा जाता है । इसी प्रकार कर्मोसेभी ज्ञानक योग से मोक्ष 
का काये उत्पन्न टो सकता है । यदि कहो किं मोक्ष तो उत्पन्न 
ही नहो होता फिर ये कर्मं से ( उत्पन्न ) होता है एेसा कंसे 
कह सकते है, तो कहते है यह दोष नदीं प्राप्त होता, . 
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क्योकि कमं परम्परा से ज्ञान का उपकारी होता है । सत्‌ कर्मं 
ही ज्ञान का साधक है इसलिये परम्परा से वह्‌ मोक्ष का कारण 
हे एेसा गौण रूप से कह सकते हैँ । इसलिये ज्ञान भ्रौर कम॑ 
एक ही कायं उत्पन्न करते हैँ एेसा जो कहा है वह पूर्वं के कर्मों 
के सम्बन्ध में कहा है, क्योकि ज्ञानी को भ्रागे भ्रग्निहोव्रादि 
कमं सम्भव नदीं है। उसको मैँ ब्रह्य हं एेसा बोध होने से 
उसके लिये कोई विधि प्राप्त नहीं होता, न वह्‌ शास्त्रका विषय 
टोता है । परन्तु जव तक पुरुष सगुण उपासना करता है तव 
तकर कतूृत्व भाव दूर न होने से वह प्रग्निहोत्रादि कर्मं कर 
सकता हं भ्रौरवे भौ फल की इच्छा न रखते हए किये जाय, तो 
उनका कोई भ्रन्य फल सम्भव न होने से उनका भी विद्या ही 
के साथ सम्बन्ध लग सकता है ।। १६॥ 


ग्र ये जो भ्रनुत्पत्ति भौर विनाश कहै वे किस कर्मं के 
सम्बध में कहे हँ ? वसे ही, एक गाखा वाले (तस्य पुत्रा दायसू- 
पयन्ति सुद्दः साधुकृत्यां द्विषन्तः पापङ़ृत्याम्‌" ( उसके पत्र 
उसका धन प्राप्त करते हैँ मित्र उसके भ्रच्छे कमं श्रौर दष 
करने वाले उनके बुरे कमं प्राप्त करते हैँ) इस प्रकार जो 
विनियोग वताते हँ वह किस कमं से सम्बन्ध रखता है एेसा 
कोई प्रर करे तो उसका उत्तर सूत्रकार देते है कि- 


ग्रतोऽन्यापि ह्य केषाम भयोः ।॥ १७ ॥ 


अतो इससे अन्या म्रन्य अपिभी| साधुकृत्या यानी च्छ 
कमं हँ उन्हीं का ] एकेषाम्‌ कुछ लोगो ने [ विनियोग बताया 
दै, जिस सम्बन्ध में ] उभयोः दोनों का [ एक ही मत है | ॥ 





ठ |  , ब्रह्य सूत्र 


| 71 १ श क क क [क क 


. इससे यानी अग्निहोत्रादि नित्य कर्मो से श्नन्य भी श्रच्छे 
केमं होते हैँ । जिनको फल की इच्छा से किया जाता दहै, उन ही 

` का विनियोग किन्दीं शाखा के लोक “सुहृदः साधृकरत्यामुपयन्ति 

( मित्र रच्छ कमं प्राप्त करते) भ्रादि श्रुति से कहते 
इन ही कर्मों को अ्रनुत्पत्ति श्रौर विनाद्य का निरूपण “इतरस्या- 
मप्येवमश्ेषः' इत्यादि पूवे सूत्र ( १४ ) से किया गया है । इस 
प्रकारके काम्य कमं विद्या के उत्पन्न होने मे उपयोगी नहीं 
होते, इसमे जेमिनी श्रौर बादरायण दोनों म्राचार्यों का एकं 
. मत ठै ॥ १७ ॥ 


१३ विद्या ज्ञान साधनाधिकरण । 
यदेव विद्ययेति हि ॥ १८ ।। 


“यदेव विद्यया" ( जो कुं विद्या से" इत्यादि) इति यह 

श्रुति हि भी [ यही वताती है ]। 
पूवे के धिकरण में मुमुक्षु यदि मोक्ष प्राप्ति के उदेश्य 
से अ्रन्निहोत्रादि नित्य कमं करे तो वह क्रियि हुए पापों के क्षय 
दवारा म्रन्तःकरण की शुद्धि का हेतु होजात्ताहै ग्रौर इस प्रकार 
मोक्ष के हेतुरूप ब्रह्म ज्ञान मे सहायक होता है इसलिये ये कमं 
ब्रह्म विद्या से उत्पन्न होने वाला मोक्षके कायं ही को उत्पन्न 
करते हैँ एसा प्रतिपादन किया । श्रव ये श्रग्निहोत्र भ्रादि कर्मं 
श्रन्य कर्मोके भ्रंग रूप विद्याश्रों के साथ सम्बन्ध रखने वाले 
भी होते है रौर स्वतन्त्र भी होते हैँ। य एवं विद्वान्‌ यजतिः 
( जो एेसा जानकर भजन करता है ), य एवं विद्वाञ्जुहोति 
 ( जो एेसा जानते हुए हवन करता है )+ य एवं विद्राज्छंसति' 
, जो एेसा जानकर बोलता है ) “य एवं विद्वान्गायति'-( जो एसा 
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जानकर गान करता है ), तस्मादेवंविदमेव ब्रह्माणं कुर्वति 
नानेवंविदम्‌' [ छां ४। १७। १० | ( इसलिये जो एसा 
जानता हो उसी को ब्रह्मा वनाना चाहिये, जो एेसा न जानता 
टो उसको नहीं ); तेनोभौ कुरुतो य्चैतदेवं वेद यश्च न वेद 
| छां० १। १। १० |] ( इसलिये जो एेसा जानता है श्रौर जो 
एसा नहीं जानता दोनों कमं करते हैँ ) इत्यादि वचनो से ये 
कमं विद्या के साथ सम्बन्ध रखने वाले होते टै श्रौर स्वतन्त्र 
भीटोते टै एेाज्ञात होतादै। यहाँ पर श्रव विचार किया 
जातादहें कि क्या मुमुक्षु के लिये विद्या युक्त अ्रमग्निहोत्रादि कमं 
विद्याका कारण बनक्रर विद्याके कायं को उत्पन्न करनेमे 
सहायक होते है, भ्रथवा विद्या रहित भी; श्रथवा, सामान्य रूप 
से दोनोंही प्रकार के कमं उसमे सहायक होते हैँ । संराय उत्पन्न 
हाने का कारण यह्‌ है कि 'तमेतमात्मानं यज्ञेन विविदिषन्ति 
( एसे उस भ्रात्माको यज्ञ द्वारा जानने की इच्छा करते हैँ), 
ईत्यादि श्रुतियों मे यज्ञादि को सामान्य रूपसे भ्रात्म ज्ञान के 
सहायक भाव से प्रतिपादित क्ियागया है तथा श्रमग्निहोत्रादि 
कमं विद्या युक्त हों तव श्रधिक फल देने वाले होते हैँ यह भी 
( भ्रन्य श्रृतियों से ) विदित होता है। | 
परवपक्ष-- विद्या के साथ दही म्रम्निहोत्रादि कमं भ्रात्म विद्या 
मे उपयोगी होते ह, विद्या रहित नहीं; क्योकि विद्यायुक्त कमं 
विद्या रहित कर्मो से उत्कृष्ट होते हैँ एेसा “यदहरेव जुहोति 
तरह: पुनम त्युमपजयत्येवं विद्वान [ बरृ० १।५।२] (णसा 
जानने वाला पुरुष जिस दिन हवन्‌ करता है उसी दिन वह्‌ 
पुनम॒त्यु को जीत लेता है ) इत्थादि श्रृतियों से. तथा "बुद्धया ' 
युक्तो यथा पार्थं क्मवंघं प्रहास्यसि [ भग० गी० २। ३६ |]. 
( जिघं वृद्धि ।सेः युक्त होकर दे भ्रजुन, तुः कमं के * बन्धनो कोः ` 
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नहीं प्राप्त होगा ) ष्रुरेण ह्यवरं कमं बुद्धियोगादनंजय' [भग० 
गी०-२।४६ ] (हे भ्रजुन, वुद्धि योगकी ग्रपेक्षा केवल कमं 
ग्रत्यन्त निकृष्ट है ) इत्यादि स्मृतियों से विदित होता है 1 

इस पूवेपक्ष के समाधानां मे “यदेव विद्ययेति हि' यह्‌ सूत्र 
कहते हँ जिसका भाव यह्‌ है- 


यह ठीक हो है कि जेसे विद्याहीन ब्राह्मणा से विद्वान्‌ ब्राह्मण 

श्रेष्ठ होता है वेसे ही विद्यायुक्त श्रग्निहोत्र श्रादि क्म विद्याहीन 
कर्मोसे वदृकर है परन्तु विद्या विहीन श्रग्निटोत्रादि कर्मं 
नितान्त निरुपयोगी हो यह्‌ वात नहीं; क्योकि तमेतमात्मानं 
यज्ञेन विविदिषन्ति" ( एसे उस श्रात्माको यज्ञ से जानने की 
इच्छा करते हैँ ) यह श्रृति सामान्य रूप ॒श्रग्िहोत्रादि कमं 
विद्या की उत्पत्ति के लिये उपयोगी हैँ एेसा कहती है । यदि 
कहो कि विद्या से युक्त श्रग्निहोत्रादि कमं विद्यारहित श्रग्नि- 
होत्रादि कर्मो से भ्रधिक प्रच्छ एेसा मानने ही से श्रग्नि- 
होत्रादि कमं विद्या रहित हों तो वह्‌ श्रात्म ज्ञान के लिये 
भ्रावश्यक है एेसा ही मानना युक्त है; तो कहते हैँ कि वैसा 
नहीं है । विद्या युक्त श्रग्निहोत्रादि कर्मोमें विद्या का विशेष 
सामथ्ये प्राप्त होने से वह भ्रात्म ज्ञानके हेतु मे कुट विहोषता 
उत्पन्न करता है ग्रौर वही विद्या रहितदहोंतो वैसा नहीं कर 
सकता एेस। मानना ही युक्त दै। परन्तु “यज्ञेन विविदिषन्ति 
( यज्ञ से जानने की इच्छा करतें) इस भ्रति मे सामान्य 
रूप से जो श्रग्निहोत्र श्रादि को भ्रात्मन्ञान का सहायक बताया 
है वह्‌ वसा उपयोगी नहीं है यह किसी भी प्रकार सिद्ध नहीं 
कर सकते । श्रृति भी एेसा ही कहती है-- “यदेव विद्यया करोति 
श्रद्धयोपनिषदा तदेव वीर्यवत्तरं भवति" [ छं° १।१। १० ] 
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( जो विदा, श्रद्धा श्रौर उपासना के सहित कमं किया जाता 
हं वह्‌ प्रधिक्र वलशाली होता दहै) यह श्रुति विद्या संयुक्त 
अग्निहोत्र म्रादि कमं भ्रधिक बलशाली होतादहै एेसा कहु कर 
वतातो है कि यदि विद्या सहित कमं म्रपना कायं करनेमे कुं 
विशेषता रखता है, तो वह यदि विद्या रहित होतो भी भ्रपना 
कायं करनेमे बलशाली होता ही है। कर्मो का बलदाली होना 
वही दहै कि वे श्रपना प्रयोजन सिद्ध करने मे समथंहों। इसलिये 
विद्या सहित ग्रौर विद्या रहित उभय प्रकार का अग्निहोत्रादि 
नित्य कमं मोक्ष प्राप्ति के उदेश्य से यहां यानी इस जन्म में 
प्रर म्न्य जन्मों मे भी ज्ञान प्राप्ति होने तक मुभृक्षु करता है 
तो वे म्रपने सामथ्यंसे ब्रह्य प्राप्ति मे प्रतिबन्ध रूप पापों के 
नाश में हेतुमूत वनकर ब्रह्य प्राप्तिके कारण वनतेदैँग्रौर 
श्रवस, मनन, श्रद्धा, तत्परता भ्रादि ब्रह्मप्राप्ति के म्रतरग 
कारणों में सहायके बनकर ब्रह्य विद्या का कायं उत्पन्न करते 
हें ।॥ १८॥ 
१४ इतरक्षपराधिकररण । 
भोगेन त्वितरे क्षपयित्वा संपद्यते ॥ १६ 1! 

इतरे भ्रन्य [ पुण्य पापों ] को भोगेन भोग भोगकर तु 
ही क्षपयित्वा नष्ट करके [ मुमुक्षु | संपद्यते | ब्रह्म को | 
प्राप्त होता है । 

जिनके फल देना श्रभीप्रारम्भ नहीं इुभ्रा एेसे अ्रनारन्ध कर्मो 
काविद्याके वलसेन।श होता है एेसा प्रतिपादन किया। अरव 
जिनका भोग प्रारभ हो चूका है एेसे पुण्य पाप रूप भ्नन्य कर्मों 
का उपभोग करके नार करते हुए ( मुमृक्ष्‌ ) ब्रह्य को प्राप्त 
होता है, एेसा ^तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपत्स्ये" 


घत ` | ब्रह्म सूच 
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। छां ६।१४।२ |] ( जत्र॒ तकर उसका शरीर पात नहीं होता 
तव तकर ही उसको विलंव होता दै पश्चात्‌ वह्‌ ब्रह्म को प्राप्त 
होता टै), श्रह्मव सन ब्रह्माप्येति" [ व° ८।४।६ | ( ब्रह्म 
ही. होने से वह ब्रह्म कोप्राप्त होता है) इत्यादि श्व॒तयोंसे 
विदित होता है। यदि कहो कि सभ्यक्‌ ज्ञान होने के पश्चात्‌ 
भी देहुपात तकर प्राकाशमेदो चन्द्रमाश्रोंकाजंसा भ्रम होता 
है वेसा मिथ्या भेदज्ञान रहता है उसी प्रकार पश्चात्‌ भी होगा, 
तो कडते कि वह्‌ ठीक नहीं; क्योकि वेसा होने का कोई 
कारणनहींदहै। प्रारब्ध भोगे रहाह्श्रा है उसको समाप्त 
करने केलिये भेदका भाव ग्रवशेष रहा है परन्तु पश्चात्‌ वेसा 
कोई भी कारण नहीं रहता । यदि कटो कि दूसरा कोई कर्माशय 

ग्र्य भोगो का प्रारभ कर देगा तो वेसा नहीं हो सक्ता, 
क्योकि भ्रव (ज्ञान होते ही) उक्षक्रे कमाशय भने वीज के 
समान निर्वयिं हो गये दहै । श्रव वहे श्रन्य क्म, जो देहपात कै 
पश्चात्‌ अरन्य भोग को उत्पन्न करता था, मिथ्याज्ञान के प्रश्रय 
रहा हम्रा था भ्रौर वह मिथ्याज्ञान सभ्यक्‌ जानसेनष्टहो 
चका है, इसलिये प्रारब्ध का क्षय होने पर ज्ञानी का मोक्षदो 
जाता है एेसा मानना ही योग्य दै। १६॥ 


इति श्री ब्रह्म सूत्र के शांकर भाष्य भाषानुवाद 
के चतुथं ग्रघ्याय का प्रथम पाद 
समाप्त हुभ्रा। 





ब्रह्म सूत्र 
2 
चतु जघ्याय दूसरा पाद्‌ । 
१ वागधिकरण । सू० १-२ 
वाड मनसि दशेनाच्छब्दाच्च ।॥ १॥। 


वाक्‌ वाणी मनसि मनमें [ लीन हो जाती दै ] दशंनात्‌ 
वरयोक्रि रक्ता देखने में प्राता दै च प्रौर शब्दात्‌ श्रुति भी 
| एेसा ही कहती ] दै । 

ग्रत अ्रपरा विद्याग्रों की फलप्राप्ति वताने के लिये देवयान 
मागे का वणन करनेको इच्छा से शास्त्र में जिस प्रकार मरण 
का कथन दे प्रथम वह कटतेदहं कि विद्वात्‌ मरौर अविद्वान्‌ दोनो 
की मरण क्रिया एकसीदटी होती दै। मव्य सम्बन्यमेंश्रूति 
इस प्रकार टै--श्रस्य सोम्य पुरुषस्य प्रयतो वाड मनसि संपद्यते 
मनः प्रायो प्राणस्तेजसि तेजः परस्यां देवतायाम्‌ | छां ० ६।८।६ | 
(टे सोम्य, यह्‌ पुरुप जव मृत्यु को प्राप्त होता है तव प्रथम 
उक्की वाक्‌ यानी वाक्‌ रादि इन्द्रिय मन मे प्रवेरा कर जाते 
टै, मन प्राण मे, प्राणतेजमे ्रोरतेज पर देवता मे विलीन 
टो जाता दै )। यहां पर विचार करने का विषय यह्‌दैकि 
वारी श्रपनी वृत्ति के साथ मनम प्रविष्टहो जातीहैया वाणी 
को केवल वृत्तियां ही मनम प्रविष्ट होतीं है । 

पूवपक्ष- वाणी काही मनम प्रवेश होता है क्योकि एेसा 
मानने ही से श्रृति का सरल भ्रथं होता है, ्रन्यथा लक्षणा 
माननी पड़ती है। श्रुति का सरल भ्रथं्रौर लक्षणा दोनों 
प्राप्त हों वहां श्रति कासरलग्रथंही लेना युक्त दै, लक्षणा. 
मानना ठीक नहीं। इसलिये वाणी दी मनम प्रवेश करतीहै. 
एेसा सरल श्रथं करना ही ठीक है। ॥ 

समाधान वाणी की त्ति ही मन मे प्रविष्ट होती है, 
यदि पूछो. कि जव सूत्रकार अचा “वाड मनसि" (.वाणीः मन .` 


४९० | ब्रह्य सूत्र 
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मे ) एेसा स्पष्ट कहते हैँ तव श्राप वाणी की वृत्ति एेसा श्रथ 
क्रिस प्रकार कर सकते हैँ, तो उत्तर देते है कि यह्‌ ठीक दै, 
परन्तु सूत्रकार भ्रागे कहते है क्रि श्रवियोगो वचनात्‌ 
| ब्र° सुऽ ४।२।१६ | ( परन्तु इन कलाग्रों कीं एकता है 
क्योकि श्रुति एेसा ही कहती है ) । इसलिये यहां पर केवल 
दृत्तियों कौ निवृत्ति हो जाने सेही सूत्रकार का प्रभिप्राय दहै 
एेसा विदित होत। है। यदि यहां पर वाणी तत्त्वका ही लय 
विवक्षित होता तो लय स्वेत्र एकसाही होता है फिर भ्रागे 
एक विशिष्ट स्थान मेही पूरं लय होता है सा क्यों कहते ? 
इसलिये यहां वृत्ति के वंद होनेही सेश्रभिप्रायदहै। इसका 
भावार्थं यह है कि पहले वाणी की वृत्ति मन की वृत्ति भ्रवस्थित 
होते हुए ही उसमें लोन होती है क्योकि एेसा ही देखा जाता है । ९ 
वाणी कीं वृत्ति का प्रथम मन की कृत्ति होते हुए उसमें लय 
होता है प्रौर वाणी का ही तत्त्वसे मनमें लयदहोताहृग्रा 
कोई देख नहीं सकता । यदि कहो कि श्रुति प्रमाणा के वल पर 
वाणी का ही मन में लय होता है एेसा मानना युक्त है यह्‌ 
हमने कहा है, तो उत्तर देते हैँ कि वह ठीक नहीं है; क्योंकि मन 
वारी का उपादान कारण नहीं है । जिसकी जिससे उत्पत्ति 
होती दै उसी मे उसका प्रलय मानना युक्त टै, जंसे कूज का 
लय मिद्ध मे। परन्तु मन से वाणी उत्पन्न होती है एेसा कहीं 
भी प्रमाणा नहीं है । ्रौर इत्ति की उत्पत्ति प्रौर लय तो उपादान 
के समान श्रन्य वस्तु के ्राश्रयसे भी हो सकते हैँ एेसा देखने 
मे भ्राता है; जैसे इन्धन पृथिवी तत्त्व का है परन्तु उसमे से 
रग्नि उत्पन्न होता है म्रौर जल में शान्त, हो जाता दहे । यदि 
कटो कि फिर यहाँ “वाड मनसि संपद्यते ( वाणी मन में लय 
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हो जाती है) यह श्रुति कंसे युक्त होगी, तो कहते हैँ श्रुति का 
इसमे प्रमार दै कृत्ति श्रौर वृत्तिमान इनकी एकता है, एेसा 
गौरणरूपसे मानलेने से श्रुति युक्त होती है, एेसा सूत्रकार का 
ग्रभिप्रायहै। १॥ 
ग्रतएव च सर्वाण्यनु ।। २॥ 
च ्रोर अतएव इसीलिये सर्वाणि सव इन्द्रिय [ मनके | 
अनु पचे [ जते ]। 

'तस्मादुपशान्ततेजाः । पुनभेवमिन्दियैमनसि संपद्यमाने: ॥॥' 
| प्र० ३1९ |] ( परचात्‌ जिसका तेज क्षीण हरा है एेसा 
जीव मन मे विलीन हुए इन्द्रियों को साथ लेकर फिर जन्म को 
प्राप्त होतादै) इस श्रुतिमें सामान्य रूप से भी इन्द्रियों 
का मनम प्रविष्ट होनाकहादहै। वहां भी “इसीलियेः यानी 
वारी के समान चक्षु श्रादि इन्द्रियों की वृत्ति भी मन की वृत्ति 
होते हए उसमे लीन हो जाती है एेसा देखने मे श्राता है, इस- 
लिये, इन्द्रियों का तत्त्व से लय च्रसंभव होने से तथा श्रुति का 
कथन भी इसी प्रकार ठीक वेठता है इसलिये, सव इन्द्रिय ग्रपनी 
वृत्ति से ही मन के पीले जाते हँ यानी मन मेप्रवेशाकरते हलीन 
होते टै, एेसा ज्ञात होता है । भ्रव सव इन्द्रियों का समान रूप 
से मनमेंप्रवेशहोतादैतो भी सूत्रमेजो वाणी का हौ विहोष 
निदेश किया गया है वह केवल उदाहरण के रूप से किया गया 
है एेसा जानना चाहिये ।॥ २॥ 

२ मनोधिकररण । 
तन्मनः प्रारण उत्तरात्‌ ॥ ३ ॥ 
उत्तरात्‌ भ्रागे के वाक्य से तत्‌ वह मनः मन प्राणे प्राण 
मे | लय होता है एेसा विदित होता है ]। 
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"वाङ मनसि संपद्यते | छां० ६।८।६] (वाणी मन 
को प्राप्त होती है) इस श्रुति का वाणी की यानी इन्द्रियों की 
वृत्ति मन की वृत्तिम लीनहोती है यही भावदहै ठेसा निरय 
ह्म्रा  श्रवजोभ्रागेका वाक्य है कि “मनः प्रायो [ छां° 
६।८।६ | (मनप्राणकोप्राप्तहोतादहै), इसमे भीक्या 
मन की उत्ति ही प्राण को प्राप्त होतीं दै एेला श्रुति का श्रभि- 
प्राय है श्रथवा वृत्ति सहित मन कालय होतादै यह श्रभिग्राय 
ठे, यह विचार कतव्य है । 

पूवेपक्ष- वृत्ति सहित मन ही प्राण को प्राप्त होता है, क्योकि 
एेसा मानने मे श्रृति ग्रनुद्ल है तथा मन का उपादानकारण भी 
प्राण है । श्रुति यही कहती है--्रन्नमयं हि सोम्य मन श्रापोमयः 
प्राणः | छां०६।५।४] (टि सोम्य, मन श्रत्नमय है ्रौर 
प्राण जलमय है )। यह श्रुति म्रन्न से मनभ्रौर जल से प्राण 
उत्पन्न होते हँ एेसा कथन करती दै। शग्रापश्चान्नमसुजन्त' 
[ छां० ६।२।४] (जलने भ्रन्न उत्पन्न किया ) यह श्रुति 
वचन है । इसलिये मन का प्राणमं लय होना, यही श्रन्न का 
जल मे लय होना है; क्योकि कार्यं श्रौर कारण एकदहीदोनेसे 
ग्रन्नही मनदहैग्रौरप्राणही जल दै! 


समाधान-- वाह्य द्वियो की वृत्ति साथ लेकर वह॒ मन वृत्ति 
द्वारा ही प्राणम प्रवेश करता है यह बात श्रागे के वाक्यसे 
निदिचत होती है । मनुष्य सोया हुश्रा होता है म्रथवा मूखित 
होता है, उसके प्राण कौ स्पन्दन रूप वृत्ति वतमान होते हृए ही 
मन की वृत्ति का लय होता है एेसा देखने मे भ्राता दै, परन्तु 
मनका स्वरूप से प्राण मे लय नहीं हो सकता; क्योकि प्राण 
उसका उपादान कारण नहीं है । यदि कहो कि हंमने ( पू्वेपक्ष 
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मे ) प्रा मन का उपादान कारणहै एेसा दिखाया है, तो 
कट्ते हं कि वह्‌ प्रमार एेसा वलवान नहीं है; क्योकि इस 
प्रकार परम्परा से प्राण मनका कारण माननेसे वह प्राणमं 
लीन होता है एेसा नहीं कह सकते श्रौर यदि एेसा माने तो भी 
मन म्रन्न मे लय होगा, श्रन्नजलमें श्रौर प्राण जल मे लय 
होगा । दूसरे, इस पक्ष मे भो प्राण रूप से परिणाम को प्राप्त 
हए जले मन उत्पन्न होता है, इसके लिये कोई प्रमाण नहीं 
टै 1 इसलिये इससे सिद्ध हृ्रा कि प्राणमं मन का स्वरूप से 
लय नहीं होता । म्ब वृत्ति मरौर दृत्तिमान वस्तु, इनकी एकता 
दै एेसा गौर ङ्प से मान भी लिया जाय तो वृत्तियों कालय 
होता है, इस मत में भी श्रुति का कथन ठीक ही वैठता है, यह्‌ 
हम पहले के सूत्रमेहीवताचृकेटं1३॥ 


३ म्रध्यक्षाधिकरण । सू० ४ 
सोऽध्यक्ष तदुपगमादिभ्यः ।॥ ४॥ 


सः वह॒ (प्राण) अध्यक्षे श्रघ्यक्ष { जीवात्मा) में 
[ लीन हो जाता दै ]; तदुपगमादिभ्यः क्योकि "वह्‌ उसको 
प्राप्त होता है" म्रादि [| कथन मिलते | हं । 
जिसकी उत्पत्ति जिससे नहीं होती उसमे उसकी वृत्ति का 
लय होता है, स्वरूप का नही, एेसा तिरय हुश्रा, यहां श्रव 
“्रारस्तेजसि" ( प्राण तेज को प्राप्त होता दै) इस श्रुति के 
भ्रं के विषय में विचार करते हैँ कि क्याजेंसे श्रुति मे कहा 
गया है वैसे ही प्राण की वृत्तियों कातेजदहीमें लय होता है 
अथवा देह इन्द्रिय रूप पिजरे का ्रध्यक्ष यानी स्वामी जो जीव 
है, उसमे उनका लय होता है । 
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पूवेपक्ष-श्रृति में प्रति शंका करना ठीक नहीं है इसलिये 
प्राण तेज ही को प्राप्त होता है, एेसा मानना चाहिये, क्योकि 
श्रुति के विरुद्ध कल्पना करना भी ठीक नहीं । 


पिति ति ति, सि 








समाधान-भ्रध्यक्ष हीमे लय होता है । यह प्रकृत प्राण 
विद्या, कमं भ्रौर पूवं संस्कारों की उपाधि से युक्त एेसे विज्ञा- 
नात्मा मे जा मिलते हँ यानी प्राण की वृत्ति तद्रप हो जाती 
है । यह किस प्रकार जाना, एेसा पृचो तो कहते हैँ कि श्रुतिमें 
"वह्‌ उसको प्राप्त होता है" ठेसा कथन है । जेते, “एवमेवेममा- 
त्मानमन्तकाले सवं प्रार। ग्रभिसमायन्ति यत्रतदुर्घ्वोच्छवासी 
भवति' [ बरृ०४।३।३८ | ( इसी प्रकार ्रन्तकाल में जव 
उसके शास ऊपर को चलने लगते हैँ तव सव प्राण इस श्रात्मा 
को प्राप्त होते हँ ) यह म्रन्य श्रृति भी सामान्य रूप से सव 
प्राण श्रव्यक्ष रूप जीवात्मा को प्राप्त होते है एसा कहती है। 
वेसे ही, तमूकक्तामन्तं' प्राणोऽनूक्रामन्ति' [ ब्रृ० ४।४।२ |] 
( वहे जाता दै तव प्राण उसके पीछे जाता है) इस वाक्यमें 
श्रुति पांच वृत्तिप्रो के साथ प्राा श्रध्यक्ष जीवात्मा के पीछे 
जाता ह एेसा विशेष रूप से कहती है ग्रौर--श्राणमभूत्रामन्तं 
सवं प्राणा अनूत्क्रामन्ति" | ब्रृ०४।४।२] ( प्राण निक- 
लता है तव सव प्राण उसके पीछे पीछे निकल जाते हैँ ) इस 
वाक्य में श्रत्य प्राण मूख्य प्राणा के पीले जाते हैँ एेसा श्रुति 
कहती है तथा, सविज्ञानो भवति' | ब्रृ०४।४।२] (वह्‌ 
ज्ञान युक्त होता है ) इस वाक्य मे श्रुति श्रध्यक्ष को अन्तर्ञानि 
होता है एेसा कहकर उसमें, सव इन्द्रिय जिसमे लीन हए हैँ 
एसा, प्राण भी रहता है एेसा सूचित करती है। यदि कहो 
कि श्रारस्तेजसि' ( प्राण तेज को प्राप्त होताहै) एेसा 
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स्पष्ट श्रुति होते हृए प्राण भ्रध्यक्ष को प्राप्त होता है यह क्यों 
मानते हो ? तो उत्तर देते हैँ कि यह्‌ दोष नहीं है। उक्रमण 
( देह से निकलना ) भ्रादि व्यव्रहारों मे ब्रध्यक्ष यानी जीव 
प्रघान होता है तथा अ्रन्य श्रुतियो में भी जो कोई विशेष वात 
कही हो उपक भी उपेक्षा नहीं कीं जा सकती ॥ ४ ॥ 

फिर श्राणस्तेजसि' (प्राण तेज को प्राप्त होते हैँ) यह्‌ 
श्रुति ने क्यो कहा, यह वताते हँ 

मतेषु तच्छ तेः ॥ ५॥ 

[ प्राणो के साथ प्रध्यक्न | भुतेषु भूतो ,मे [ रहताहै ], 
तच्छं तेः क्योकि वसा ही श्रुति कहती है । 

वट्‌ प्राण संयुक्त म्र्यक्न तेज के साथ रहने वाले भ्रौर स्थुल 
देह के वीज रूप सूक्ष्म भूतो मे रहता है एेस्रा जानना चाहिये, 
क्योकि श्राणस्तेजसि' (प्राण तेज मे लीन होता है) एेसी 
श्रुति है । यदि कटो कि यह्‌ श्रुति प्राणा तेज मे प्रवस्थित है एेसा 
कहती दै, प्राण संयुक्त श्रव्यक्ष तेज मे रहता है एेसा नहीं कहती 
तो कहते हँ यह दोष नदीं हँ । “सोऽध्यक्षे०' [ ब्र° सू० ४।२।४ ] 
( वहं प्राण ्रव्यक्षमे लय होता) इस सूत्रमे (प्राण ग्रौर 
तेज में ) प्रव्यक्ष कामी निदंशश्रूतिने किया है रेषा वताया 


गया है। जो पुरुष स्र्‌घ्न से मथुराजाता हे ग्रौर मथुरासे 
पाटलिपुत्र जातां दै उसके लिये वहं स्‌घ्न से पाटलिपुत्र 


जाता है एेसा कह सक्ते हं। इसलिये प्राण तेज को प्राप्त 
होते हैँ इसका भ्रथं यही है कि प्राण संयुक्त अध्यक्ष ही तेज के 
साथ रहने वाले महाभूतो मे रहता है ॥ ५॥ 

रांका-जव श्राणस्तेजसि' इस श्रति मे प्राण केवल तेज 
को प्राप्तं होता है एेष्ता कहा दहै फिर तेज के साथ रहने वाले 
भूतो मे वह रहता है एेप। कंसे कहते हो ? . 
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इसका उत्तर देते टै-- 
नकस्मिन्दशयतो हि 11 ६।। 
एकस्मिन्‌ एक [ तेज ही | मे [ जीव | न नहीं रहता, 
हि क्योकि दर्शयतः | श्रृति एसा ही | दिखातती है । 
ग्रन्य शरीर मे जाने के समय यह जीव केवल एक तेज ही 
ही में नहीं रहता, क्योकि इस सूक्ष्म शरीर का कायं जो स्थुल 
शरीर होता है, वह म्रनेक भूतो का होता दैएेसा दिखाई देता 
है । श्रापः- पुरुषवचसः' | छां० ५।३।३ | -( जल को पुरुष 
कहते हैँ ) इस प्रदनोत्तर में यही म्रथं वतलाया गया ह । इसक) 
व्याख्यान "्यात्मकत्वात्त्‌. भूयस्त्वात्‌" | त्र० सू० ३।१।२ | 
( परन्तु जल भूतत्रयात्मक होने से त्राधिक्यके कारण जलका 
निर्देश क्रिया है ) इस सूत्रमें किया गया है । श्रृति गनौर स्मृति 
भी यह्‌ श्रथ प्रतिपादन करती है । श्रुति इस प्रकार टै--"ृथ्वीमय 
श्रापोमयो वायुमय भ्राकाशमयस्तेजोमयः' | व्रृ° ४।४।५ | (यह्‌ 
पृथिवीमय, जलमय, वायुमय, ्राकराशमय श्रोर तेजोमय दे ) 
इत्यादि । स्मृति भी यही कहती है--्रण््यो मात्राऽविनाशिन्यो 
 दशाधानिां तु याः स्मृताः । ताभिः सार्धमिदं सवे संभवत्यनुपुवंशः' 
[ मनु०° १।२७ | ( पंच महाभूतो कौ जी सूक्ष्म श्रौर श्रविनाशो 
मात्रां है, उनके साथ यह सव यानी स्यूल जगत्‌ उत्पन्न 
. होता है) । 


दांका--करायं तदा पुरुषो भवति' | ब्रृ° ३।२।१३ | ( उस 

समय यह पुरुष कहां होता *है ? ) इस प्ररन के साथ श्रारभ 

करके श्रन्य श्रुति भी ^तौ ह यदूचतुः कमं हैव तदूचतुरथ ह 
प्ररशंसतुः कमं हैव तत्प्रशशंसतुः [ व्रृ° ३।२।१३ 1 ( 
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श च न त ऋक केके 


वह कमं हौ कहा, उन्होने जो प्रशंाकी 
दस प्रकार वाक्‌ श्रादि इन्द्रियो कालय होने 
इ जाता दै तव उत्करा प्रश्रय कर्मं होता हैँ 


पमावान-- ग्रह्‌ रोर श्रतिन्रहु नामक्र जो इन्िय श्रीर्‌ उनके 
विपयल्प जा वधन है उसको प्रवृत्तिका वहां पर वरन है 
इसलिये वहां जौव का कर्मं ्राश्रय हैएेसा कहा है । परन्तु 
यहां पर पंच महाभूतों के उपादान से ग्रन्य देहु की उत्पत्ति का 
कथन है इसलिये जीव का प्राश्य पंच महाभूत है एेसा कहा 
गया हे 1 श्रन्य श्रृतिमे जो प्रशसा शव्द है उससे भी वहां कर्मं 
को प्रवानता है यही दिखाया है, उत्से जीव के ्नन्य ्राश्रय 
(जो पूर्वं श्रुति में वतताया गयादै ) निवारण करिया नहीं दहै। 
इसलिये इसमे कोई विरोध नहीं है। ६॥ 


४ भ्रासृत्युपक्रमाधिकरण । 
स्टाना चाचुर्धुपक्रतादनतत्वं चाच्ुपोष्य ॥ ७ ।) 

ञुत्युपक्रमात्‌ मागं के प्रारंभ तक [ यह्‌ उक्रान्ति 
यानी मरा क्रित्रा ज्ञानी मरौर भ्रज्ञानी दोनोंके लिये | समाना 
समानन्तही है चग्रौर अगुपोष्य जिनके [ क्लेशा | दग्ध नहीं 
हृए अद्धतत्वम्‌ [ उनके लिये | यहं श्रमृतत्व हे | 
यह्‌ उत्रारिति विद्वान्‌ तथा ्रविद्रान दोनों के लिये एक सी 
ग्रथवा दोनो में से किसी एक के लिये विशेष प्रकार से 
हे, इसका विचार किया जात्ता दं) 


2 -9 
१५ 21 2१" । 
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पुवपक्न-- प्रद उत्करान्ति संशय रखने वाले प्रज्ञानिों के 
लिये ही विदोष रूप से कही है, त्योँकि यह्‌ पंच महाभूतो के 
ग्राश्चय से संवंध रखती दै । यह भूतों का श्राश्रयपुनर्जन्म लेनेके 
लिये जीवको करना पड़ता है, परन्तु विद्धान्‌ क लिये पुनर्जन्म संभव 
नहीं ठै; श्रमृतत्वं हि विद्रान श्रुते" ( ज्ञानी श्रवश्य ही श्रमृत्व को 
प्राप्त होता दै) यह निश्चित वात है । इसलिये यह उत्रान्ति 
ग्रविद्वानों को हो होती है। यदि कटो कि यद्‌ उत्करान्तिकरा 
वरेन विद्या के प्रकरण मेंश्राया है इसलिये यह विद्रानों को 
भीहोतीदै, तो कहते हैँ यह्‌ ठीक नहीं । जसे वहां निद्रा श्रादि 
का यथाप्राप्त ग्रनुकीतन ( कथन ) किया गयादै वसे ही इसका 
समना चाहिये । जंसे, थयत्रैतत्पुरुषः स्व्रपिति नाम [ द्यां 
६।८।१ | ( जहां उस पुरुष को निद्रा भ्राती है), श्ररिशिपति 
नामः | छं ६।८।३ | ( भूख लगती है), "पिपासति नाम 
[ छ० ६।८।५ | (प्यास लगतौ है); इन स्थानों पर यह्‌ 
विद्या का प्रकरण होते हए भी, सव प्राणियों को साधारण 
एेसी निद्रा म्रादि का ही कथन किया दहै, वह प्रतिपाद्य विषय 
का प्रतिपादन सुलभे हो एतदथंदहीटहै। ज्ञानी को विदोष रूप 
से लक्ष्य करके यह्‌ श्वति ने नहीं कदा है । वैसे ही, यह उक्रान्ति 
जेसा लोग इसको सममत हवस ही रूप से, जव पुरुष दूसरे 
जन्म मे जाता दै तब उसका तेज जिस परदेवतामे लयदहो 
जाता टै वह तेराम्रात्मादहै, वहत्‌ है' एेस। समाने के लिये 
कठी गई है। परन्तु इसका न तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति 
[ ब्र॒° ४।४।६ | ( उपक प्राणो का उक्रमण नटीं होता) 
ईस श्रुति से ज्ञानियों के लिये निषे करियागया ह । इसलिये 
यह्‌ उक्करान्ति ग्रज्ञानियोको ही होती है रक्षा प्राप्त हुम्रा। 
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समाधान-वाणी मन को प्राप्त होती है इत्यादि प्रकार 
से कटी हुई यह उकत्रान्ति मागे के भ्रारम्भ तक विद्वान्‌ म्रौर 
ग्रविद्रान दोनों के लिये एकसी होनी चाहिये । दोनो में कुद 
भेदहोता हो एेसा कहीं भी श्रुति वाक्य नहीं है। अविद्वान्‌ 
देह के लिये वीजभूत एसे सूक्ष्म भूतो का आ्राश्रय करके श्रपने 
कर्मके श्रनुपार ( कमंसे प्रेरित ) अरन्य देह धारण करते हुए 
ग्रनुभव करने के लिये निकल जाता है; परन्तु ज्ञानी ज्ञान से 
प्रकारदित हए मोक्ष नाडीके द्वार का ग्राश्रय करता है। इसी- 
लिये “मागं के ्रारभ तक' एेसा कहा है । यदि कहो करि विद्वान 
जिस श्रमृतत्व को प्राप्त होताहै, वह्‌ कदींग्रौर देशमे तो नीं 
प्राप्त होता, फिर उनके लिये भूतो का भ्राश्रय श्रौर मागे 
का श्रारंभ किस लिये दै? तो इसका उत्तर देतेर्है किं यह्‌ 
ग्रमृतत्व उसके लिये है जिसके क्लेश दग्ध नहीं इए म्र्थात्‌ जो 
ग्रविद्यादि क्लेशो को दग्ध न करते हुए सगुण विद्या के वल से 
सापेक्च ब्रमृतत्व को प्राप्त करने की इच्छा करता दहै, उसी के 
लिये ही यह्‌ भूतो का भ्राश्रय करना भ्रौर मागेकाभ्रारभ 
संभव है, क्योकि प्राणों को गति म्राश्रय के विना नहीं हो 
सकती । इसलिये इसमे कोई दोष नहीं है ।॥ ७ ॥ 

५ संसारव्यपदेराधिकर । भू० ८-११ 
तदाऽपोतेः संसारन्यपदेशात्‌ ॥ = ॥ 

तद्‌ वह॒ [ तेज | आ अपीतेः प्रलय तक रहता है; 
संसारव्यपदेशात्‌ क्योकि [ श्रृति में | संसरण का निदेश किया 
गया है । 

तेजः परस्यां देवतायाम्‌ | छां०६।८।६] (तेज 
परदेवता को प्राप्त होता दै) इस श्रुति का 'सरने वाले पुरुष 
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काजो प्रकृत तेज वह श्रध्यक्ष, प्राण, इद्द्रियगया तथा महाश्रूत 
इनके साथ परदेवता में लीन होता दै' एसा च्रं टै एेसा प्रक- 
रण के सामथ्यं से निरय करिया । भ्रव यहाँ प्र यह किस प्रकार 
प्राप्त होता है इस विषय का विचार करते हं) 


पूरवेपक्ष- यह्‌ तेज के स्वख्प का लय भ्रात्यतिक यानी सदी 
के लिये ही होता है, क्योकि उसका वही उपादान कारणाद । 
जितने पदाथं उत्पन्न होत है उन सबका कारण परदेवता रहै 
एेसा पहिले ही सिद्ध हो चुका दै इसलिये तेज का जो पर- 
देवता मे लय होता है वह्‌ म्रात्यंतिक यानी सदा के लिय रहं 


होता है। 


समावान- श्रोत्र ्रादि इन्द्रियोंके म्राश्रय क्प एसे तेजं 
श्रादि सूक्ष्म महाभूत प्रलय तकं यानी तत्त्व ज्ञान से होने वाले 
मोक्ष तक रहते है; क्योकि “योनिमन्ये प्रपद्यते ररीरत्वाय 
देहिनः । स्थाणुमन्येऽनुसंयन्ति यथाकमं यथाश्रतम्‌' | क० ५।८५| 
( श्रपने कमं मरौर ज्ञान के म्रनुसार कुचं लोग वरीरत्व प्राप्त 
होने के लिये जन्म को प्राप्त होते हैँ ग्रौर कुच लोग वक्ष श्रादि 
को जड़ योनियो को प्राप्त होते हैं) इत्यादि श्रृति मे उसके 
संसरण का निदश किया गयादहै। यदिपेसान दहो तो सभी 
जीव मरके समयमेही उपाधिका लय होने से सदा के 
लिये ब्रह्मभाव को प्राप्त होगे श्रौर उस ग्रवस्थामे विधि चास्त्र 
श्रोर विद्या शास्त्र दोनों निरर्थक हो जांयगे । वधन मिध्याज्ञान 
से होता दै, इसलिये वह सम्यक्‌ ज्ञान को छोडकर ्नन्य किसी 
से भी नष्ट नहीं हो सकता । इसलिये, सवका मूल कारण वही 
परदेवता है तो भी जैसे सुषुप्तिमें प्रलय होतीहै्वेसे ही केवल 
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वीज भाव को प्राप्त होकर उस देवता से एकता को प्राप्त होता 
दे एेसा सिद हृभ्रा ॥ ८ ॥ 
सुक्ष्म प्रमाखतश्च तथोपलब्धेः । € ॥ 

| वह तेज स्वल्प से ] च श्रौर प्रमाणतः परिणामसे 
सुक्ष्म रृषक्ष्म | है ] तथोपलन्धेः क्योकि वैसा ही वह्‌ दिखाई 
देता दं 

ग्रन्य शरीर को गमन करने वाले जीव का श्राश्रयभूत जो 
ग्रन्य भ्रूतो सहित तेज होता है, वह्‌ स्वरूप से श्रौर परिणाम से 
सूक्ष्म होना चाहिये; क्योकि वह्‌ तेज नाड़ी मंसे जाता है 
इत्यादि वाते श्रुति मे कटी हृई हैँ । इससे वह सृक्ष्मटहै एेसा ही 
विदित होता दै । भ्रव उसके सूक्ष्म होनेसे टी वह संचार कर 
सक्ता है ्रोर स्वच्छ होने से उसका प्रतिवन्ध नहीं हो सकता 
यानी उसको कोई रोक नहीं सकता । इसलिये जब वह देहं 
से निकल जाता है पास रहने वाले भी उसे देख नहीं 
सकते ।। € ॥ 

नोपमर्देनातः ॥। १० ॥ ॑ 
सीलिये | स्थूल देह के |.उपमर्देन नाश से 

| उसका नाश ] न नहीं होता । 

इसलिये यानी वह सूक्ष्म होने से स्थूल दारीर के नाश होने 
से प्रथत उसको जला देने पर भी यह्‌ सूक्ष्म शरीर नष्ट नहीं 
होता ॥ १० ॥ त म 


्रस्यव चोपपत्त रेष ऊष्मा ।! ११ ॥ 
च ग्रोर अस्य इस [ सूक्ष्म शरीर ] को एव ही एष यह 
उष्मा उष्णता है उपपत्ते : क्योकि एेसा मानना ही युक्तं है+ 
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इस शरीर को स्पा करनेसेजो उष्णता प्रतीत होती है 
वह इस सूक्ष्म शरीरी की है। मृत्यु के पचे शरीर वसा ही 
रहते हए तथा देह के रूपादि गण जैसे के वैसे ही विद्यमान 
होने पर भी उष्णता नहीं रहती, परन्तु जव तक जीवित है 
तव तक ही वह्‌ रहती है । इससे यही सिद्ध होता है कि प्रसिद्ध 
स्थूल शरीर के श्रतिरिक्त किसी श्रन्य के श्राश्रयसे ही यह्‌ 
उष्णता रहती है । श्रूति यही कहती है- “उष्ण एव॒ जीविष्य- 
ञ्शीतो मरिष्यनू' ( जीवित होतादै तव॒ तक वह उष्णही 
होता है, मरने पर ठंडा पडता है ) । ११॥ 

| ६ प्र तिषेधाधिकरण । सू° १२-१४ 

प्रतिषेधादिति चेन्न श्ारीरात्‌ ।॥ १२1 


भ्रतिषेधात्‌ निषेध किया हृभ्रा होने से [ब्रह्म ज्ञानी के 
भ्रा देह से नहीं निकलते | इति एेसा चेत्‌ यदि [कटो तो | 
न वेसा नहीं है शारीरात्‌ क्योकि शारीर यानी जीवात्मा से 
[ होने वाली उक्रान्ति का वहां निषेध है |] । 

“ग्रमृतत्वं चानुपोष्य' [ त्र° सू° ४।२।७ | ( जिसके क्लेश 
दग्ध नहीं हृए उसका यह्‌ भ्रमृतत्व है ) एेसा विशेष कटा हुश्रा 
होने से पुरुष को भ्रात्यंतिक श्रमृतत्व प्राप्त होने पर उसकी 
गति श्रौर उत्क्रान्ति नहीं होतो एसा निरय किया गया । श्रव 
किसी कारणव उसकी उक्रान्ति संभव है; एेसी शंका उठाकर 
सूत्रकार उसका निषेध करते है । 

्रथाकामयमानो योऽकामो निष्काम ्राप्तकाम भ्रात्मकामो 
भवति न तस्य प्राणा उकत्रामन्ति ब्रह्यंव सन ब्रह्माप्येति 

[ बु ४।४।६ | (श्रव जो किसी की भी इच्छा नहीं करता, 
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जो कामना रहित निष्कामदहै, जो भ्राप्तकाम ग्रौर म्रात्मकाम 
है, उसके प्राणा निकल कर कहीं जाते नहीं । वह ब्रह्मरूप होने 
सेब्रह्मही कोप्राप्त होते हैँ) इस श्रुति मेपर विद्या के 
सम्बन्धमें जो उक्रान्ति का निषेध कियाहै उससे ब्रह्मज्ञानी 
के प्रारा निकल कर कहीं नहीं जाते एेसा यदि कहो तो वहु 
ठीक नहीं; क्योकि यहां जो उक्रान्ति का निषेध किया गया 
टै वह शारीर यानी जीवात्मा से होने वाली प्राणों की उत्क्रान्ति 
का निपेधदहै, शरीर से होने वाली .उक्रान्ति का यहां निषेध 
नहीं है । यदि पचो कि यह कंसे जाना, तो कहते हैँ किन 

तस्मात्प्राणा उक्रामंति' ( उससे प्राण निकल नहीं जाते ) 

इस प्रकार श्रन्य गाखाग्रों में पंचमी विभक्ति का प्रयोग मिलता 
दै । इतर शाखा कौ श्रुति कौ पंचमी विभक्ति से सामान्य 

सम्बन्ध वताने वाली षष्ठी विभक्तिका प्रथं "विष सम्बन्धः 

वाला है एसा निश्चय कर सकते हैँ ( "उसके प्राण नहीं निकल 

जाते' एेसा जो श्रुति वाक्य है उसमे उसके प्राण कहने मे प्राण 

का सम्बन्ध जीवात्मासेहैयाशरीर से टै यह संदिग्ध है। यह 
वात उपर दी हृई इतर श्रुति से स्पष्ट होती है, क्योकि उसमें 

उससे श्र्थात्‌ जीवात्मा से प्राण नहीं निकल जाते एेसा कहा 
है ) । तथा भ्रभ्युदयर म्रौर निःश्रेयस्‌ के प्रधिकारी जीवात्माका 
यहां प्रधान विषय होने से उसीका तस्मात्‌ ( उससे ) इस 
ब्द से निर्देश किया जाता है, शरीर का निदंश उससे नहीं 
वन सकता । इसलिये जीव जव ररीर से निकल जाता है, 
तव प्राणा उसमें से निकल नहीं जाते उसीके साथ रहते हँ एेसा 
सिद्ध हुमा ।॥ १२ ॥ 


प्राण के सह वह्‌ जव निकलता है तव उसकी देह से 


जः जति च चि ति रजि ति जि तो त ति कि 


५०४ | ब्रह्य सूत्र 


किति ति के > क कक ४ 


कै चतः क कि चवि क त = ऋत ऋ त को भ क कक । च ज क ते त क कनके केक ते क क 


उत्रान्ति होती है, एेसा प्राप्त होने पर उसका प्रतयत्तर देते 
हँ कि- 
स्पष्टो ह्य केषास्‌ ।॥ १३ ॥ 
हि | यह कहना ठीक नही, | क्योकि एकेषाद्‌ कुछ 
शाखाप्रोमे [ शरीरदहीसे उत्रान्तिहोने का | स्पष्टः स्पष्ट 
| निषेव ] है। 
पूवेपक्षमेजो कटार किब्रह्यज्नानी कीभमीररीर ही से 
उत्क्रान्ति होती है; क्योकि उच्रान्तिका जो निषेव किय गया 
हे वह देही के श्राश्रय को लेकर कियादहै। यह्‌ टीक नहींरहै, 
क्योकि कुदं दाखाग्रों में शरीर के प्राश्य ही को लेकर 
उत्क्रान्ति का स्पष्ट निषेध किया टसा प्रमाण मिलता है। 
वह्‌ श्रुति इस प्रकार है- “यत्रायं पुरुषो भ्रियत उदस्मात्प्राणाः 
क्रामन्त्याहो नेति" [ बरृ° ३।२।११ | ( जव यह पुटप मर जाता 
है तव इसमे से प्राण निकल जातेर्हैया नहीं) ठेसा भ्रातभाग 
के पूछने पर नेति होवाच याज्ञवल्क्यः" | व्रृ° ३।२।११ | 
( याज्ञवल्क्य ने उत्तर दिया कि नहीं निकल जाते) एेसा 
उत्तर देते हए उत्रान्ति नहीं होती एेसा पक्ष म्रहण करके 
परचात्‌ यदि प्राण न निकल जांय तो मनुष्य सरता ही नहीं 
एेसी शंका ऊठाने पर श्रत्रेव समवनीयन्ते" ( वहीं पर वे लीन 
हो जाते हैँ ) इस प्रकार प्राणों का वहीं पर लय होता टै एसा 
कृहते हृए उसके सिद्धि के लिये स॒ उच्छवयत्याध्मायत्याध्मातो 
मृतः शेतेः [ ब्र° ३।२।११ | ( उसमें सूजन श्राती है, वहं 
फूलता है श्रौर एला हृश्रा वह मरा पड़ा रहता है ) इस वाक्य 
मे जिसका सः" ( वहः) इस राब्द से निदेश किया गया है 
भ्रौर जो उत्करँति काश्राश्चय है, पसे प्रकृत देह ही मे सूजन 
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प्राना श्रादि विकार होते हैएेसा कहादहै। रवये विकार 
दरीरदहीमेंदहोते है, जीवमें नहीं होते । इसलिये इस श्रुति के 
साम्य से न तस्मात्प्राणा उत्क्तामन्त्यत्रैव समवनीयन्ते (इसलिये 
उसमे प्राण नहीं निकल जाते, वहीं पर लीन हो जति दहं) इस 
श्रेति में यद्यपि जीवदही प्रधान विषयदहै,तो भी जीव श्रौर 
दररीर कीगौण क्प से एकता सानकर देहं से होने वाली 
उत्रान्ति का ही निपेध किया गया है। इस प्रकार जिन 
गाखाश्रो में पंचमी युक्त पाठ है उनको इस श्रृतिका अथं 
करना चाहिये । परन्तु जिनमे षष्टी ही कापाठहैवे उस श्रुति 
से ज्ञानी को उच्रान्तिकाजो निषेध कियागया है वहु देह्‌से 
उत्क्रान्ति होने का है, ठेसा जानें क्योकि इस श्रृति का प्रसिद्ध 
उतक्रान्तिकादही निषेध करनेही से श्रभिप्रायहं। 


भ 


ग्र देह से उक्रान्ति होतीदहै यदी प्रसिद्ध है, जीवसे 
नहीं । तथा, “चक्षुष्टो वा मूर््नो वाञ्न्येभ्यो वा शरीर देशमभ्य- 
स्तम॒त्रामन्तं प्राणोऽनत्रामति प्राणमनत्रामन्तं सवं प्राणा 
ग्रनूत्रामन्ति' [ व्रृ° ४।४।२ | (आंखो मे से, सिर से, भ्रथवा 

दारीरके श्रौर किं्तीभाग से जव जीव जाने. लगता हैतब 
प्राण उसके पीछे जातादहैम्रौर सरुख्य प्राण जाने लगता है 
तव उसके पीट श्नन्य प्राण भी जाते हँ ); इस वाक्य से ज्ञानी 
पुरुष की उक्रान्ति ग्रौर संसार गति का विस्तार से वणन 
करके “इति नु कामयमानः' [ बरृ० ४।४।६ | ( इच्छा रखने 
वाले के सम्बन्ध मे यह्‌है), इस वाक्य से भ्ज्ञान्नी मनुष्य 
के संवंधी कथन का उपसंहार करके श्रथाकामयमानः" 
[ ब्रु० ४।४।६ | ( भ्रव जो कामना रहित है ) इस प्रकार श्रुति , 
ज्ञानी का निर्देश करती है । यदि ज्ञानी मनुष्य के लिये भी इसी 
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प्रकार उक्क्रान्ति कटने का श्रुति का भ्रसिप्राय होता तो यह्‌ 
निदेश निरर्थक हो जाता । इसलिये यह निर्देश सार्थक हो इस 
हेतु से म्रज्ञानी पुरूष के सम्बन्ध मेप्रसिद्ध एेसी गति श्रौर 
उत्क्रान्ति का ज्ञानी के संवंध में श्रुति निषेध करतीदटै एेसीही 
हम उक्त श्रुति कौ व्याख्या करते हँ । दूसरे, जिसको सर्वव्यापी 
ब्रह्म का स्वरूप प्राप्त हुश्रा है तथा जिसकी सव कामनाणं ग्रौर 
कमं नष्ट हुए हैँ एेसे ब्रह्यज्ञानी की गति प्रौर उक्रान्ति होना 
संभव नहीं है, क्योकि उनके कारण का म्रभावदहै। तथा श््रत्र 
ब्रह्म समश्नुते [ ब्रृ° ४।४।७ ] (यहां वहं ब्रह्म को प्राप्त होता 
है ) इत्यादि प्रकार की श्रुत्तियां ज्ञानी की गति श्रौर उत्रान्ति 
का श्रभाव प्रतिपादन करती हैँ । १३॥ 
स्मयते च । १४ ॥ 
च तथा स्मर्यते स्मृतियोमेभीएेसादहीकटादटहै। 

महभारत मे भी ज्ञानियों को गति ग्रौर उत्रान्तिका 
श्रभाव होता है एसा लिखा दहै; जेसे-सर्वभूतात्मभूतस्य 
सम्यग्भूतानि पर्यतः । देवा भ्रपि मागं मुह्यन्त्यपदस्य 
पदेषिरः॥' (सव भूतो मे जो भ्रात्मा ही को यानी श्रपने 
ही को समता है तथा जौ सव भूतो को सम्यक्‌ रूप से यानी 
श्रात्मरूप से देखता टै उस मागे रहित श्रवस्था को प्राप्त 
होने वाले के मागं के संबधमें देव भी मोहको प्राप्त होते हैँ 
भ्र्थात्‌ समभ नहीं सकते ) । सवं व्यापक ब्रह्म ही को जिसने 
श्रात्मा जान लिया है एसे ब्रह्मज्ञानी काभी गति है एेसी स्मृति 
है; जैसे “शुकः किल वैयासकिमुंमुक्षुरादित्यमण्डलमभिप्रतस्थे 
पित्रा चानुगम्याहूतो भो इति प्रतिशुश्राव ( व्यास का पत्र 
शुक मोक्ष की इच्छा से भ्रादित्य मंडल को गया, उसके पिता 
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ने उसको पीछे से बुलाया तव उसने उसको उत्तर दिया ) एसा 
यदि कहो तो उसका उत्तर देते हैँ कि यह्‌ ठीक नहीं । देहवारो 
मनुष्य ने ही योग सामथ्यं से किसी विशिष्ट देश को प्राप्त 
होकर वहां ्रपने देह का त्याग किया, यही इस श्रुति का भावार्थं है, 
टेसे समना चाहिये, क्योकि सव भूतो ने उसको; देखा इत्यादि 
भो वहां कहा हुग्रा है यदि वह्‌ शरीर छोड़कर गया होता तो 
उसको कोई भी देख नहीं सकता था । वहीं पर इस प्रकार प्रसंग 
का उपसंहार है-- शुक्रस्तु मार्ताच्छीघ्रां गति कृत्वाऽन्तरि- 
क्षगः । दशेयित्वा प्रभावं स्वं सवंभूतगतोऽभवत्‌ ।।' ( युक ने 
वायुसे भौ प्रधिक ीघ्र गति धारण करके श्राकाश मे प्रवेश 
किया श्रौर अपना प्रभाव दिखाकर सव भूतो मे वह॒ मिल गया, 
एकत्व को प्राप्त हुम्रा ) । इसलिये ब्रह्मज्ञानी की गति श्रौर 
उत्रान्ति नहीं होती एेसा सिद्ध हृभ्रा । भ्रव गति सम्बन्धी श्रुति 
किसके लिये है, यह्‌ हम भ्रागे प्रतिपादन करेगे ॥ १४॥ 
७ वागादिलयाधिकरण। 
तानि परे तथा ह्याह । १५ ॥ 

तानि वे ( इन्द्रिय प्रादि ) परे परब्रह्म मे [ लीन हो 
जाते ह | हि क्योकि तथारएेभा हीआह [ श्रृति ने | 
कटाह] 

ब्रह्मज्ञानी के प्राण शब्द से निदिष्ट इन्द्रिय ओर महाभूत 
उस परमात्मा हीमे लीनटहोजाते है एेसा श्रृति कहती है; 
जंसे-- "एवमेवास्य परिद्रष्टुरिमाः शोडडशकलाः पुरुषायणाः 
पुरुषं प्राप्यास्तं गच्छन्ति" | प्र०६।१५] (इस प्रकार इस 
द्रष्टा की पुरुष के भ्राश्रय रही हई सोलह कलाएं पुरुष को प्राप्त 
होकर उसी मे लीन हो जाता है ) । यदि कहो कि गताः कलाः 
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पचदश प्रतिष्ठाः" [ प्रु०३।२।७] (ये पन्द्रह कलाएं श्रपने 
श्राश्चयमें प्रविष्ट होती) यह ज्ञानी के सम्बन्ध ही की 
दूसरी श्रुति परमात्मा से श्नन्यत्र भी कीं कलाश्रं का लय होता 
दै एसा कहती है, तो कहते दँ करि यह ठीक नहीं। यह श्रुति 
व्यवहार को श्रपेक्षा से प्रतिपादन करती है। उसका भाव यहु 
दै कि पृथिवी म्रादि तततव की कलाएं उपादान रूप पृथिवी 
भ्रादिमें लीन दहो जाती हैँ परन्तु पहिली श्रुति ज्ञानीकी हृष्टि 
को श्रपेक्षासे है, जिसका भाव यह्‌ है कि ज्ञानी की सारी 
कलाएं ब्रह्म ही को प्राप्त होती है । १५॥] 
८ श्रविभागाधिकरर । 
श्रविभागो वचनात्‌ \ ९६ \ 

अविभागः | इन कलाभ्रो कौ ब्रह्म से | पणं एकता है 
वचनात्‌ वयोकि श्रूति एेसा ही कहती है । 

ज्ञानी की कलाश्रों काजो प्रलय होता दै वह्‌ म्रन्य लोकों 
के समान प्रपूर्णं रू्पसे होतादै म्रथवा पूणं रूपसे होता 
यह्‌ संशय होने पर वह्‌ प्रलय ्नन्य प्रलयोंके टी समान होने 
से उसमे भी शक्ति ( बीज ) प्रविष्ट ही रहता दहे णेता यदि 
कोई कहे तो उस पर उत्तरदेतेदटैँकिवे एकताको ही प्राप्त 
होते है क्योकि श्रुति का वेसाही कथन । कलाश्रों का प्रलय 
कहकर श्रागे श्रुति कहती रहै भिद्यते तासां नामरूपे पुरुष 
इत्येवं प्रोच्यते स एषोऽकलोऽमृतो भवति" | प्र ° ६।५ | ( इनके 
नाम रूप नष्ट हो जाते है, फिर यह पुरुष ही रह जाता है एेसा 
कहा जातादहै श्रौर वही कला रहित ्रौर श्रमृतरूप हो जाता 
है )1 श्रविद्या से जो कलाएं उत्पन्न होती है उनका विधास 
होने वाले प्रलय में श्रवरोष रहता है एेसा कहना ठीक नहीं; 
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इसलिये वे ब्रह्मसे एकता ही को प्राप्त होती है, एेसा सिद्ध 
होता टै । १६॥ 
& तदोकोऽधिकररण 1 
तरोकोऽग्रज्दलनं तस्प्रका्लिदहारो विद्यासा 
सथ्यात्तच्छेदगत्यनुस्म्रतियोगाच्च हारदवुगरहीतः 
शता{कखा \ १७ 1 
तदोकोऽग्रज्वलनम्‌ उन [ दोनों के हृदय स्प | स्थान का 
ग्रम्र [ यद्यपि समान रूप से | प्रज्वलित टोतादै [ श्रौर ] 
तस्प्रकाशितद्वारः उससे [ उच्रांति का | द्वार भी [ यद्यपि 
समान रूप सेही] प्रकाशित होता दहै; [ तो भी ज्ञानी पुरुष 
मस्तक सेही निकलता दै एेसा |] विद्यसामर््यात्‌ विद्या की 
सामर्थ्यं से च ग्रौर तच्छेषगत्यनुस्म्रतियोगात्‌ उन | विद्याग्रों | 
के श्रंगभूत एसे मार्गों की | उपासनाश्नों का | कथन होने से 
[ विदित होता है], इसलिये हाद्ुगहीतः हदय में रहे हृए 
परब्रह्म के ्रनुग्रह॒ से वह [ मस्तक कै शताधिक््यासौ से 
ग्रधिक यानी एक सौ एकवीं नाडी से [ निकल जाता हैएेसा 
सिद्ध होता ह । 
प्रसगवस प्राप्त हुभ्रा निगुण विचा का विचार समाप्तः 
ठुभ्रा । न्नव यहां फिर सगुण वियाकाजो विषय चल रहादहै 
उसको श्रागे चलाते हैँ । मागेके भ्रारंभ तक ज्ञानी प्रौर अ्रज्ञानी 
दानो को उत्कराति समान ख्पसे होती है एेसा पहिले कहा है; 
उसी मागे के उपक्रम का प्रव यहां वर्णन करते हैं । वाक्‌ भ्रादि 
इन्द्रिय समूह का ग्रपने से लय करके जव विज्ञानस्वरूप जीव 
निकलने लगता है तव उसका स्थान यानी म्राश्रय हृदय होता 


५१० | ब्रह्य सूत्र 


ची पे गो पो तिकि ति ति केक क चि प कि 





प ति पि नि कि जि ऽः कि ज कः रि क 3 = 


दै एेसा स एतास्तेजोमाव्राः समभ्याददानो हदयमेवान्ववक्रामत्ति 
| ब्रृ° ४१] (वह्‌ इन तेज की मात्राश्नों का ग्रहणा करके 
हृदय को जाता दै) यह श्रृति कटतीदहै। इस हदय का श्रग्र 
भाग प्रज्वलित होने पर चक्षु श्रादि के स्थानों से जीव निकलता 
टे, एसा श्रगे दी हृदं श्रूति कहती है-- "तस्य हैतस्य हृदयस्याग्रं 
प्रयोतते तेन प्रद्योतेनंष श्रात्मा निष्क्रामति चक्षुष्टो वा मूर्ध्नो 
वाऽन्येभ्यो वा शरीरदेशेभ्यः" [ त्रु° ४।४।२ | ( एसे उक पुरुष 
के हृदय का ग्रग्रभाग प्रज्वलित होता है ग्रौर उसके प्रकाश में 
जावात्मा चक्षु से, मस्तक्र से श्रथवा शरीरके ग्रन्य करिसो भाग 
से निक्रल जाता है) । भ्रव यह्‌ उत््रंति क्या विद्धान्‌ ग्रौर 
प्रविद्वान्‌ दोनों को किसी नियम विनाही होती है म्रथवा ज्ञानी 
के सम्वन्धमं इममे कोई नियम दहै एेसी शंका प्राप्त होने पर 
यदि कोद कदे कि इस विषप्र में श्रृति ने कोई नियम नहीं कटा 
टे, इसलिये उत्क्रंति के सम्वन्य में कोई नियम नहीं मान 


सकते, तो उसके उत्तर मे कहते है कि- ज्ञानी मौर श्रज्ञानी 
इनके हदय का श्रग्रभाग यद्यपि एकसा ही प्रकाशित होता है. 


प्रोर इस प्रकाश से उत्करांति काद्वार भी एकप्ता प्रकाशित होता 
है, तो भी ज्ञानी मनुष्य मस्तक ही से निकलता है तथा इत्तर 
पुरुष इतर मार्गो से निकरलते हैँ । एेसा भेद होने का कारण 
जञानियों को विद्या का सामथ्यं है । ज्ञानो मनुष्य भो यदि म्न्य 
लोगो के समान रारीरके श्रन्थ किसी भाग से निकल जाय तो 
उसको उत्तम लोकं को प्राप्ति नहीं होगो रौर फिर उसकी 
विद्या निरयकर ही सिद्ध होगी। वैसे ही, उन विद्या्रोंके 
म्र॑गभूत एसे मार्गो को उपासना कही हृई होने से तथा विशिष्ट 
विद्याग्रों मे उन विद्याप्रो के ग्रंगभूत मस्तक के नाडो के मार्गं 
को उपासना करनी चाहिये एसा कहा हु्रा होने से, जो उस 


। 
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मागे कौ उपासना करता है वह्‌ मरण कै ्रनंतर उसी मा्गंसे 
जाता एेसा मानना हीं युक्त है। इसलिये हृदय मे प्रतिष्ठित 
ब्रह्म को उत्तम प्रकार से उपासना करने पर उस ब्रह्म का ज्ञानी 
पुरुष के श्रात्मा पर प्रनूग्रहहोतादहै श्रौर उससे वहसौ से ऊपर 
को एक सो एक्रवीं नाडी से निकल जाता दै ग्रौर भ्नन्य पुरुष 
ग्रन्य नाड्यो से निकल जाते हैँ एेसा सिद्ध दहोतादहै। इसी के 
ग्रनुरोधसेह्दयमेरहे हुए ब्रह्य की विद्या के सम्बन्ध में श्रुति 
कहती टं, डतं चका च हृदयस्य नाञ्यस्तासां मूर्धानमभिनि 
सूर्तक्रा तयाध्नमायन्नमृततत्वमेति विश्वः डन्या उक्रमरे भवन्ति" 
| दछा० ८।६।६ | ( हदय मे एक सौ एक नाडियां होती है; 
उनम से एक मस्तक को चली गई है, उससे जो ऊपर निकल 
जता है वह्‌ ज्रमृतत्व को प्राप्त होता दै श्रौर अ्नन्य सव 
नाद्धियोंसेजो जाते दैवे मृव्यु को प्राप्त होते हैँ) । 
१० रदम्यविकरण । सू° १८-१६ 
ररभ्यचुसारो ।॥ १८ ॥ 

रश्म्यनुसारी | दानो ही | रदिमियों का भ्रनुसरण 
करते 
प्रथ यदिदमस्मिन्ब्रह्मपुरे दहरं पुण्डरोक वेदम | छं 
१।१ ] ( म्रव यह जो ब्रह्मपुर मे कमल के समान निवास 

), इस प्रकार उपक्रम करके श्रुति हदय मे रहे हुए 
व्रह्म की विद्याकट्तौहे। इस प्रकरण में श्रथ या एता हृदय- 
स्य: नाञ्यः' | छां०८।६।१] (भ्रव हृदयम जो ये 
नाडियां हैँ ) एेसा उपक्रम करके नाडी म्रौर रश्मियोंका संबंव 
सविस्तार से वर्णान करते हुए श्रुति ने श्रागे कहा करि, श्रथ 
यत्रैतदस्माच्छरी रादुत्करामत्यथेतरेव रदिमभिरूव्यमाक्रमते' 
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[ छां०८।६।५ | ( जव वह्‌ इस रीर से निकलता तव 
वह्‌ इन रदिमयों से टी ऊपर चठता टै ) प्रौर फिर कहादटै कि 
(तयोरूध्वेमायन्नमुतत्वमेति' | दछाँ०८।६।६ | जो इनसे 
पर चद्ता है वह ग्रमृतत्व को प्राप्त होता है ) इसलिये जीव 
एक सौ एकरवीं नाडी से जाकर रश्िमियों का प्रनुसर्‌ करताहै 
एेसा विदित होतादहै। यदि क्िसीको संदेह हो क्रि दिनिमें 
मरने वाला प्रौर रातमे मरने वाला दोनों सामान्य हप से 
रदिमयों का श्रनुसरण करते हैं श्रथवा दिनम मरने वालाही 
रदिमयों का श्रनुसरण कर सकतादैतो इसका निर्णय करते 
है कि भ्नृति मे कोई विदोष कथननदहोनेसे दोनों ही रदिमयों 
का भ्रनुसरण करते हैँ ।। १८॥ 
निशि नेति चेन्न संबन्धस्य 
यावद्‌ हभावित्वाहुशेयति च ।! १९ ॥ ` 
च तथा निशि रातमे | जीव रदिमयों का भ्रनुसरण | 
न॒ नहीं करते इति एेसा चेत्‌ यदि [ कहोतो | न वह ठीक 
नहीं; [ क्योकि ] संबधस्य [ नाड़ी श्रौर्‌ रर्मियों का | 
सम्बन्ध यादह हुभावित्वात्‌ देह है तव तक रटहता दैच भ्रौर 
शंदयति श्रति वसा ही कहती है । 
यदि कहो किं नाड्यां म्रीर रदिमयों करा सम्बन्ध दिनम 
होता है इसलिये दिनमें मरने वाला रदिमयों का भ्रनुसरण 
कर सकता टै परन्तु रति मे मरने वाला वंसा नटीं कर सकेगा, 
क्योकि उस समय नाड्यां रौर रदिमयों का सम्बन्ध नहीं 
रहता, तो उसका उत्तर देते ह कि यह्‌ ठीक नहीं है; क्योकि 
जब तक देह है तब तक नाड्यां श्रौर रश्मिथो का सम्बन्ध वनी 
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रहता है 1 जव तऊ देह है तव तक नाड्यां श्रौर किरणों का 
संपक रहता है, यही वात श्रागे दी हुई श्रृति बताती है, जंसे-- 
श्रमुष्मादादित्यात्प्रतायन्ते ता भ्रासु नाडीषु सृप्ता म्राम्यो 
नाडीभ्यः प्रतायन्ते तेऽमुष्मिन्नादित्ये सुप्ताः | दां० ८।६।२ | 
( उस भ्रादित्यसेये रश्मि फलते टै श्रौर इन नाड््योंमें 
प्रविष्टहो जाते हैँ; इन नाडियों सेवे निकलते हैँ ग्रौर उस 
श्रादित्य में प्रवेाकरलजातेर्ह) । वैसेही, गरमी के दिनोमें 
रातमेभी किरणो का भ्रस्तित्व उस समय प्रतीत होने वाली 
गरमीसेजानाजा सकतादै। भ्रव वर्षा ऋतुमें भ्राका मेघ 
से अ्रत्यन्त भ्राच्छादित होने पर, जसे दिन में भी इनकी प्रतीति 
नहीं हाती, वेसे ही रौर ऋतुभ्रो कौ रात मेवे ररिमि थोडे होने 
से उनक्रा श्रस्तित्व प्रतीत नहीं होता । श्रहुरेवेतद्रात्रौदधातिः 
( रातमे यहद्निहीकोधारणकरतादै) यह्‌ भ्रति इसी 
वात को कहती है । 


श्रव यदि रातमे मरने वाला पुरुष रदिमयों का प्रनुसरण 
न करते हुए ही ऊपर जायगा तो रदिमियोंका भ्रनुसरण व्यथं 
टौ हो जायगा म्रौर जो दिनमे मरतादहै वह रद्मि का भ्रनु- 
सर करके ऊपर जातादहैम्रौर रातमे मरता है वहु इनके 
विना ही ऊपर जाता है एेसा विशेष भ्रति ने कहीं नहीं बत- 
लाया । यदि ज्ञानी मनुष्य केवल रातमे मरा इतने ही श्रप- 
राधसे उपर नहीं जायगा तो विद्याका फल वेकल्पिक होगा 
प्रौर मरण काल किसी का निद्चितनदहोनेसे उस विद्या में 
किसी की प्रवृत्ति भो न होगी । यदि कहो कि रात मे मराःहुश्रा 
भी वह दिन होने की [ ऊपर जाने के लिये ] ` प्रतीति. करेगांः 
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तो ( वह्‌ भी ठीक नहीं; क्योकि ) दिन होने तक संभव है 
उसका शरीर अ्रम्नि भ्रादि के सम्बन्ध से रदिमयों के सम्बन्ध के 
योग्य ही न रहे । तथा, “स यावरिक्षप्येन्मनस्तावदादित्यं गच्छति 
| छां०८।६।५] ( वह मन को हटाते ही त्वरित रादित्य 
को प्राप्त होता है ) यह श्रूति भी वह्‌ ठ्हरता नहीं यही कहती 
दे, इसलिये वह रातमे या दिन में रर्मियों का ्रनुसरण 
करता यह सामान्यरूपसेदहीकहाहग्रा टै। १६॥ 


११ दक्षिणायनाधिकरण । सू० २०--२१ 
श्रतश्चायनेऽपि दक्षिणे ॥ २०11 


अतः इसलिये च ही दक्षिणे अयने दक्षिणायन में | मरने 
वाले पुरुष को | अपि भी | विद्याका फल मिलतादहै || 


इसीलिये' यानी जीव ठह्रता नहीं, विद्या का फल वैक- 
त्पिक नहीं म्रौर मरणकाल भी निरिचत नहीं, इसीलिये दक्षि- 
रायन मे मरने वाले ज्ञानी पुरुष को भी विद्या का फल मिलता 
ही दै । श्रव उत्तरायण मे होने वाला मत्यु प्रशस्त होता है यह्‌ 
प्रसिद्ध होने से, भीष्म इस प्रकार उत्तराया के लिये ठहरे भी 
थे; तथा श्रापूयमाणपक्षाद्यान्पद्दङङति मासास्तान्‌ 
[ छां० ४1 १५।५ | ( शुक्ल पक्ष से जिन छः महीनों मे 
सूयं उत्तर की म्रोरजाताहैउन छः महीनों मेवे जातें) 
यह श्रूति होने से शंका होती है कि मरण के लिये उत्तरायण 
को भ्रावश्यकता है । इस राका को इस सूव्रसेदूरकरतेदहं। 
उत्तरायण क्रा मृत्यु प्रशस्त होता हैएेसी जो प्रसिद्धिहै 
वह भ्रज्ञानी लोगों के लिये है । श्र भोष्म जो ठहरे थे वह्‌ केवल 
भ्राचार करा पालन करने के लिये तथा पिता की कृपा से इच्छा 


१०... 
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के भ्रनुसार मर सकते हैँ यह्‌ वात दिखाने के लिये ही ठहरे थे । 
ऊपर श्राई हुईं श्रुति का श्रये श््रातिवाहिकास्तव्लिगातु 
[ ब्र० सू ४।३।४ ] ( अरचिरादिक पदां ब्रातिवाहिकरहैः 
क्योकि उसका चिह्व॒भिलता है) इस सूत्र में किया 

जायगा । २० ॥ | 


गंका-- "यत्र काले त्वनावृत्तिमावृत्ति चव योगिनः 1 प्रयात। 
यान्ति तं कालं वक्ष्यामि भरतषभ [ भण० गोऽ ८।२३ ] ( हे 
भरत श्रेष्ट, जिस काल मे मृत्यु होने पर योगी नहीं लौटते 
तथा जिसमें लौटते हैँ वह्‌ काल मँ तुभसे कहता हं ) इस स्मृति 
मे प्रधानता से काल ही का वरणेन करके दिन भ्रादि विशेष 
प्रकार के काल ही लौटने वाले के लिये स्मृति ने नियत किये 
है फिर रात में श्रथवा दक्षिणायन मे मरने पर भी वह लौटेगा 
नहीं पेसा कंसे कह सक्ते हैँ ? 

इसका समाघान प्रागे के सूत्र से करते है 

योगिनः प्रति च स्मयते स्मातं चते ॥ २१॥ 


च ्रौर स्मर्थते स्मृति मे योगिनःप्रति योगियों के लिये 
ही [ काल विनियोग ] कहेर्हैचम्रौर एतेये [ सांख्य प्रौर 
योग )स्माते स्मृति में कहे हुए है । 


फिरसे न लौटने के लिये कालका नियम स्मृतियोंमे 
योगियों के लिये कहा गया है। सख्यिम्रौरयोगये दो शास्त्र 
स्मृति के हँ ्रूति के नहीं । इसलिये इनका विषय भिन्न होने 
से तथा विशेष प्रकारके प्रमाणो क्रा भ्राधार होने से यह्‌ 
इन स्मृतियों मे बतया हुभ्रा काल विनियम श्रुति के विज्ञान 
मे प्राप्त नहीं होता । यदि कहो कि ्रगिनिरज्योतिरहः शुल्कषण- 
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मासा उत्तरायाम्‌ ।', श्वूमो रात्रिस्तथा कृष्णः पण्मासा 
दक्षिणायनम्‌ 1" [ भ० गी० ८।२४,२५ | ( श्रग्नि, ज्योति, दिन 
शुल्क पश्च श्रौर उत्तरायण के छः मास, वैसे ही, द्रुम, रात्रि, 
कृष्णपक्ष श्रौर दक्षिणायन के छः मास ) इस प्रकार स्मृतियों 
मे श्रुति में कहे हुए ही देवयान भ्रोर पितूयाण मागं कहे हुए है 
एेसा पहिचान सक्ते टँ तो उसका उत्तरदेतेहैँकि तं कालं 
वक्ष्यामि" ( उस काल को कहता हं ) इस स्मृतिमें काल संवंधमें 
प्रतिज्ञा की हई होने से स्मृति का श्रुति से विरोध प्राता दै ेसी 
दाका करके ही ऊपर का समाधान दिया हुन्ना है परन्तु उपर 
की स्मृति में श्रगनि प्रादि देवताघ्नोंकादही ्रातिवाहिक ल्पसे 
कृथन है एेसा मानने से कोई भी विरोध नहीं प्राप्त होता ॥२१॥ 


इति श्री ब्रह्य सूत्र के शांकर भाष्य भापानुवाद 
के चतुथं म्रध्यायका द्वितीय पाद 
समाप्त हुम्रा । 


ध. 


ब्रह्म सूत्र 
चतुथं अध्याय तीसरा पाद्‌ । 


१ श्रचिराद्यधिकरण। 
ग्रचिरादिना तत्प्रथितेः ॥ १ ॥ 


अचिरादिना [ ज्ञानी ] श्रचिरादिमार्गोसे ही [ जाता 
है |; तत्प्रथितेः क्योंकि वही मागं प्रसिद्ध है। 


मागं के भ्रारम्भ तक ज्ञानी रीर भ्रज्ञानी दोनों को 
उत््रान्ति एकसी होती है रेषा कहा । परन्तु यह मागे भी 
विभिन्न श्रुतियों में म्रनेकप्रकारसे कहे हैँ। एक श्रुति मेः 
'ग्रथेतैरेव रदिमभिरूध्वं भ्राक्रमते' [ छीं०८।६।५ | 
( पश्चात्‌ इन्दीं रदिमयों से वह उपर चला जाता है) इस 
प्रकार नाडी श्रौर रदिमयों के सम्बन्ध से उक्रान्ति का प्रति- 
पादन कियाद तो एक में श्रचिरादि के सम्बन्ध से तेऽचिषम- 
भिसंभवन्त्यचिषोऽहः' [ बृ०६।२। १५] (वेञ्चि को 
प्राप्त होते है ग्रौर ्रचिसेदिन को ),एेसाकहादहैतो दूसरी 
स एतं देवयानं पंथानमासाद्याग्निलोकमागच्छति' [ बृ 
६।२1 १५ ] ( वह इस देवयान मागे को प्राप्त 
करके श्रग्नि लोक मे श्राता है) सा कहती 
है । तीसरी कहती रहै, "यदा वै पुरुषोऽस्माल्लोकात्प्रति 
स वायुमागच्छति" [ ब्र० ५।१०। १] (जब यह पुरुष इस 
लोकसेजाता है तव वह वायु को प्राप्त होता है) तथा 
ग्रौर श्रुति कहती है कि सूर्यद्वारेण ते विरजाः प्रयान्ति 
[ म० १।२।११ ] (वे निष्पाप पुरुष सूयके द्वार से जाते. 
है ) 1 यहाँ पर संशय होता हैकिंक्याये सव मागं एकसे. 
भिन्न हैँ ्रथवा एक ही मागं के विभिन्न वरन है ? । 
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पूवेपक्ष-ये मागे भिन्न भिन्न ही दै, क्योकि इनका भिन्न 
भिन्न प्रकरणों में निर्देश हृभ्रा है तथा ये मागे विभिन्न उपास- 
नाश्रोके भ्रंगभूत टै श्रचिरादि धर्मं की श्रपेक्षा से श्रथतैरेव 
रिमभिः' [ छां० ८।६।५ ] ( पश्चात्‌ इन्हीं रदिमयों से ) इस 
श्रुति का कथन विरोधी होगा, तथा (स यावर्क्षप्येन्मनस्ताव- 
दादित्यं गच्छति" [ छां० ८।६।५ | (जसादही वह मनका 
त्याग करता है वेसादहीभ्रादित्यको प्राप्त होता दै) इस 
श्रुति मेजो त्वराका कथन दहै उसका भी वाध होगा । इससे 
यही प्रतोत होता है किये मागं परस्पर भिन्न ही होने 
चाहिये । 


समाधान- वे प्रचिरादि मागे सेही जातेर्हँ। हम यही 
निरय करते ह कि ब्रह्म को प्राप्त होने की इच्छा रखने 
वाले ्रचिरादि मागं ही से जाते है, क्योकि वही मागं 
प्रसिद्ध है । सव ज्ञानी लोगों में यही मागे प्रसिद्ध दै। 
पचाग्नि विद्या के प्रकरणम एसा ही कटा दहै, जसे, 
ये चामी श्ररण्ये श्रद्धां सत्यमुपासते" | ब्रृ० ६।२। १५] 
(एसे जो पुरुष प्ररण्य मे श्रद्धायुक्त होकर सत्य की 
उपासना करते हैँ), इस वाक्य में भ्रन्य उपासना करने 
वालो को भी भ्रचिरादि मागं कहाहै। यदि कहो कि जिन 
विद्याग्नों मे किसी मागे का निर्देश नहीं टै, उनमें इस श्रचिरादि 
मागें की भले प्राप्ति हो परन्तु जहां भ्नन्य मागे का कथन है 
वहां श्रचिरादि मागे का श्रबलम्बन क्यों किया जाय, तो उसका 
उत्तर यह है कि यह कहना तव ठीक होता जवये मागं 
परस्पर भ्रत्यन्त भिन्न होते परन्तु वेसा नहीं है। यह एक ही 
मागे है जिससे. ब्रह्मलोक को प्राप्ति होती है, इसी का अनेक 
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प्रकरारसे वर्णन मिलता है। कहीं इसका कंसा वर्णन होता 
ठं कटीं कंसा; सव ही वर्णनों में मागे का कोई एक भाग 
पहिचाना जा सकता है इसलिये यह सव ही एक मागंका 
वणन है एेसा ही सिद्ध होता है । प्रकरण के भिन्न २ होतेहृए भी 
विद्या एक ही होने से म्नन्य विहेषणोका जैसे परस्पर ग्रहण होता है, 
वसे ही गति सम्बन्धी विशेषो का भी ग्रहणहोता है । श्रवजहां 
कहीं विद्या भिन्नभी है वहाँ मागे का कोई न कोई भ्रंश समान 
र्प से पहिचाना जाता है इसलिये तथा जाने का स्थान सवके 
लिये एक ही होने से मा्गंभीएक ही है एेसा मानना युक्त है। 
तथा, ति तेषु ब्रह्मलोकेषु पराः परावतो वसन्ति" [ ब्र° ६।२।१५] 
(वे उस ब्रह्मलोक में जितना ब्रह्मा का उत्कृष्ट श्रायुष्य दहै, 
उतना रहते हैँ ) (तस्मिन्वसन्ति शाश्वतीः समाः" [बृ° ५।१०।१| 
( उतमे वह वहत वषं रहता है ), सा या ब्रह्मणो जितिर्या 
व्युष्टिस्तां जिति जयति तां व्युष्टि व्यश्नुते [ कौ० १।४ | 
(ब्रह्म का जो जय ग्रौर व्यापकता है वह॒ जय उसको प्राप्त 
टोता दै मरौर वह व्यापकता उसको प्राप्त होती रहै) भ्रौर 
(तद्य एवेतं ब्रह्मलोकं ब्रह्मचर्येणानुविन्दति' [ छँ ८।४।३ ] 
( इसलिये, जो कोई ब्रह्मचयं से ब्रह्म लोक को प्राप्त होते हैँ ), 


इन सव्र श्रतियों मे सवेत्र उसी एकं ब्रह्मप्राप्ति रूप फल का .. 


निददान क्रिया गया हैँ । 

भ्रव पू्वेपक्ष मे जो कहा है कि श्रचिरादि मागं का ग्रहण 
करने से "एतैरेव रश्मिभिः" ( इन रदिमयों से ) इत्यादि श्रुति 
का ग्रहण किया है वह ठीक नहीं वरेणा, तो कहते हैँ यह्‌ दोष 
नदीं प्राप्त होता, क्योकि मागं मे रदिमयों का म्रन्त्भाव करने 
मेहो इस वाक्य का तात्पयं है। श्रव यह्‌ एक ही वाक्य मागं 
मे ररिमयों का प्रतभविभी करतादहै श्रौर श्रचिरादि का त्याग 
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भी करता है एेसा कहना ठीक नहीं । इसलिये इस वाक्य में 
मागे का रदिमयों के साथ सम्बन्ध ही निश्चित कियादैएेसा 
समभना चाहिये । त्वरा का निदंश करने वाली श्रृतिकाभी 
मागं के श्रचिरादि धमं ग्रहण करने से विरोध नहीं होता, 
क्थोकि इतर स्थानों की श्रपेक्षा वह्‌ ब्रह्म लोक को म्रधिक 
रीघ्रता से जाता है यही उक्षका भावाथंदहै, जंसे क्षगणभरमें 
मै यहां ग्रता हू, एेसा कहते हैँ वेता ही यह्‌ समना चाद्ये । 
तथा, श्रथेतयोः पथोनं कतरेणचन" | छां० ५।१०।८ | ( श्रव 
इन दोनों मसे क्रिसी भी मागं से नहीं जाता ) यह श्रुति 
दोनों मार्गों से भ्रष्ट हुए पुरुषों के लिये तीसरा मागं वताकर्‌ 
पित्रथाण मागं से भिन्न अ्रचिरादि विरिष्ट देशों से युक्त एेसा 
एक ही माग वताती है । अ्रचिरादि मागं मे विरिष्टं प्रदेश वहत 
है तथा श्रौर मार्गो मे थोडे हैँ इसलिये जिनमें प्रविक की भ्रपेक्षा 
फेसे स्थान थोडे ह उनका ही ्रधिक में प्र॑त्भाव करना सयुक्तिक 
है, ( यानी जिस मागे मे श्रधिक प्रदेशों का वणन दँ उसीमें 
जिन मार्गो मे थोडे प्रदेशों का वरान है, उनको मिलाकरसव 
मिलाकर एक ही मागं है एेसा ही मानना चाहिये, म्रन्यथा 
जिसमे थोडे प्रदेशों का वंन है वह मागं छोटा माननापड़्गा 
जो वास्तव मंदहै नहीं) इसलिये भी सूत्रकार ने श्रवचिरादना 
तत्प्रथितेः" ( श्रचिरादि मागं ही से वह्‌ जाता है, वयोकि यही 
मागं प्रसिद्ध है ) एेसा कहा है । 


२ वाय्वधिकरण । 
वायुमन्दादविज्ेषविशेषाम्पास्‌ ॥ २॥ 
अब्दात्‌ संवत्सर से वायुम्‌ वायु के प्रति | जाता हे | 


चक 
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अधिशेषविशेषाभ्याम्‌ एेसा श्रविशेष शओ्रौर विशेष इनसे 
| विदित होता है ] 1 


त्रव मागं के जिन विभिन्न वर्मो में परस्पर विशेषण विशेष्य 
भाव दहै उन घर्मोको किस क्रमसे लेना चाहिये यह आचाय 
सव के कल्याण के लिये कहते हँ । कौषीत को शाखा वाले 
देवयान माग का इस प्रकार वरन करते हस एतं देवयानं 
पंथानमापद्याग्निलोकमागच्छति स वायुलोकं स॒ वरुणलोकं स 
इन्द्रलोकं स प्रजपतिलोकं स ब्रह्मलोकम्‌ [ कौ० १।३ | 
( वह्‌ उस देवयान मागं को प्राप्त होता है, श्रग्िलोक मे आता 
है श्नोर वह्‌ वायुलोक में भ्राता है; फिर वरुणलोकं को, इन्द्र 
लोक को, प्रजापति लोक को ग्रौर ब्रह्मलोक को प्राप्त होता 
ठै )। म्रव प्रचि ग्रौर भ्रग्निये दोनों शब्द ज्वलन के प्रथं में 
होने से समानार्थक है, इसलिये श्रचिरादि मागं मे म्रग्निलोक 
कटां पर भ्रावेगा यह द्‌ढने की भ्रावइयकता नहीं है। परन्तु 
वायु का वरन म्रचिरादि मागे मे नहीं भ्राता इसलिये उसको 
किस स्थानम रखा जाय यह्‌ प्रश्न होता है। उसका उत्तर 
देते हं कि तेऽचिषमेवाभिसंभवन्त्यचिषोऽहर ल्ल म्रापूयमारपक्ष- 
मापूयमारपक्नाद्यान्पङ्दडः ङ ति मासांस्तान्र्‌ मासेभ्यः संवत्सर 
संवत्सरादादित्यम्‌' [ छां० ५।१०। १,२ ] (वेभ्विहीको 
प्राप्त होते है, प्रचि से दिन को, दिन से शुक्ल पक्ष कमे, शुक्ल 
पक्ष से जिन छः महीनों मे सूयं उत्तर की भ्रोर जाता है उन छं 
महीनों को, उन महीनों से संवत्सर को भ्रौर संवत्सर से प्रादित्य 
को प्राप्त होते हैँ ) इस श्रृति में संवत्सर के पडचात्‌ मरौर 
ग्रादित्य के पूवे वे वायु को प्राप्त होते हँ एसा समना चाहिए, 
एेसा विद्ेष श्रौर भ्रविदोषो के कथन से विदित होता है। “स 
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वायुलोकम्‌" | कौ० १।३ ] ( वह्‌ वायु लोक को प्राप्त होता 
है ), इस श्रुति में वायु का विशेषरूप से यानी स्थान की श्रपेक्षा 
से कथन नहीं है, परन्तु उसी का भ्रन्य श्रुत्तिमें विशेष ल्पसे 
कथन हे; जसे यदा वं परुषोऽस्मात्लोकाप्प्रेति स वायुमागच्छति 
तस्मे स तत्र विजिहीते यथा रथचक्रस्य खं तेन स॒ ऊर्व्वमाक्रमते 
स भ्रादित्यमागच्छति' [ ब्र०५।१०।१ | (जव वह पुरुष 
इस लोक से जाता है तव वह्‌ वायुके प्रति श्राताटै, फिर वायु 
उसको रथ के चक्र के छिद्र के समान मागंदेतादहै, उस मा्गंसे 
वह्‌ ऊपर भ्राता है ग्रौर प्रादित्य को प्राप्त होता टै)। इस 
श्रुति मे वागु श्रादित्य के पहिले कहा हृश्रा होने से, इस विशेष 
निरूपण से संवत्सर ग्रौर भ्रादित्य के वीचमें वायुका समावेश 
करना चाहिये । यदि कहो कि श्रग्नि के पश्चात्‌ वायु का कथन 
भी मिलता है इसलिये श्रचि के परचात्‌ वायुको क्यो नदीं रखा 
जाय, तो उत्तर देते हैँ कि वहां कोई विशेष नहीं कहा गया है । 
यदि कहो कि स एतं देवयानं पंथानमापद्या ग्निलोकमागच्छति 
स वायुलोकं स वरुणलोकम्‌' | कौषी० १।३] ( वह उस 
देवयान पंथ को प्राप्त होता दहै, भ्रग्निलोक को भ्राता है फिर 
वायु लोक को श्रौर वरुण लोक को जाता ) यह श्रुति उदा- 
हरण रूप से हमने दी है, तो उसका उत्तर देते ह कि इस श्रुति 
मे एक के ग्रागे एक एेसे वाक्य मात्र दिये हुए है, परन्तु उसके 


पदार्थो का श्रप्रुक क्रम है एेसा निणेय करने वाला वहां एक भी , 


शाब्द नहीं है । इस वाक्य मे केवल पदार्थो का निदेश क्रिया गया 
किं इस पदाथं को वह जाता है, इस पदाथ को वह्‌ जाता दहै, 


परन्तु भ्रन्य श्रुति में वायु के दिये हुए रथ के चक्र के समान 
मागं से वह्‌ ऊपर जाकर श्रादित्य कै प्रति जाता ह एेसा क्रम 
मिलता है । इसलिये शभ्रविरेषविरेषाम्याम्‌ ( श्रविशेष श्रौरः 
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विशेष का कथन होने से ) एेसा जो सूत्रकार ने कहा है वह्‌ 
ठीक ही है । परन्तु वाजसनेयी लोग “मासेभ्यो देवलोकं ॒देव- 
लोकादादित्यमू' [ बृ०६।२। १५ ] ( महीनों से देवलोक 
को श्रौर देवलोक से भ्रादित्यको जाता है) एेसा कहते है, 
वहां वायु के पश्चात्‌ श्रादित्य, एेसा क्रम सिद्ध करने के लिये 
देवलोक से वायु के प्रति जाता है एेस्षा मानना पड़गा। श्रव 
सूत्रकार ने जो संवत्सर से वायु के प्रति जाता एेसा कहाहँं 
वह छाँदोग्य श्रुति के ग्रनुसार कहा है एेसा समभना चाहिये । 
छदिोग्य श्रौर वाजसनेयी इनमें एक में देवलोक का कथन नहीं 
टै तो दूसरी में संवत्सर का वणन नहीं है। भ्रव दोनों श्रुति 
प्रमाण होने से दोनों स्थान पर दोनों पदार्थो का ग्रहण होना 
चाहिये । उसमे भी यह्‌ भेद ध्यान में रखना चाहिए कि संव- 
त्सर का महीनों से सम्बन्ध होने से संवत्सर का प्रदेशा पूवं का 
है मरौर देवलोक उसके श्रनन्तर दै । २॥ 


३ तडिदधिकरण 1 
तडितोऽधि वरणः संबंधात्‌ । ३ ॥ 
तडितः विजली के अधि श्रागे वरुणः वरुण है, संबंधात्‌ 
क्योकि [ वरुण का यानी जल का विजली से | सम्बन्ध दै। 


“ग्रादित्याच्चद्रमसं चद्रमसो विद्य तम्‌ | छं ४।१५1 ५ | 
( श्रादित्य से चन्द्रमा को श्रौर चन्द्रमा से बिजलीको) यह्‌ 
श्रुति विजली के पद्चातु वह वरुण लोक को जाता है एसा कह 
कर उसका वरुण॒ के साथ सम्बन्व बताती है श्रौर बिजली 
ग्रौर वरूण का सम्बन्ध भी है। जब भरतीव भयंकर कड़कड़ाहट 
के साथ विशाल विजलियां बादलों मे नृत्य करती है तव जल 
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बरसता दहै । "विद्योतते स्तनयति वपिष्यति वा' [ छां 
७।११।१ | ( विजली होती टै, कड़कड़ाहट होती दहै श्रौर 
जल वरस्ता है ) यह श्रूतिभीेसाही कहती दहै। श्रव जल 
तत्त्व का म्रधिपति वस्णदहै यह श्रुति म्रौर स्मृत्ति दोनों में 
प्रसिद्ध है। वरुण के भ्रागे इन्द्र ग्रौर प्रजापति म्राते है, क्योकि 
उनके लिये कोई श्रन्य स्थान नहीं टै म्रौर श्रृतिमें ( कौवी° 
१।३) उनकायहीक्रमदियाभी गयादहै। वरुणा भ्रादिके 
प्रदेश म्रचिरादि मागमे नहीं कटे गये, इसलिये भी इनको 
ग्रन्त मे रखा गया है, क्योकि उनका कोई विदोप स्थान नहीं 
दै मरौर विजली भ्रचिरादि मागं के ग्रन्तमेंदटै।। ३॥ 


४ श्रातिवाहिकाधिकरण । सू० ४-६ 
श्रातिवाहिकास्तट्लिगात्‌ ॥ ठ }) 
आतिवाहिकाः | भ्रचिरादि पदार्थं | प्रात्िवाहिक रहै, 
तलत्लिगात्‌ क्योकि इसके चिन्ह मिलते हैँ | 


ग्रचिरादि के सम्बन्ध मे संशय होता है कि क्याये 
मागं के चिन्ह दहै, श्रथवाये भोग भूमियां रहै, श्रथवा इस 
मागं से जाने वालोकोले जाने वाली ये कोई व्यक्तियां हैँ 

पूवंपक्ष-ये अ्रचिरादि मागं के लक्षण है, क्योकि श्रुति के 
उपदेश का यही भाव है। जसे इस लोक में कोई भ्राम कों 
ग्रथवा नगर को जाने वाला होता है तव उसको कहा जातादहै 
कि तू इस पवेत कौ जा, पश्चात्‌ वट वृक्ष को, पइचात्‌ नदी 
को, पश्चात्‌ गाँव को श्रौर पश्चात्‌ तु नगर को पहुंच जायगा 
वही बात यहां पर श्रियो से दिन को दिन से शुक्ल पक्षको 
इत्यादि से कही है । श्रुति ने अग्नि प्रादि को इसीलिये लोक 
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कहा ठ, जसे श्रग्निलोकमागच्छति' | कौषी १।३ 1] ( वह्‌ 
भ्रग्निलोक में जाता है ) इत्यादि । ग्रौर लोक शब्द प्राणियों के 
भाग के स्थानों के लिये प्रसिद्ध है; जसे “मनुष्यलोकः पित्रलोको 
देवलोकः" [ व° १।५। १६ ] ( मनुष्य लोक, पितरूलोक, 
देवलोक ); यही वात ब्राह्मण ग्रन्थ मे लिखी दहै--श्रहोरात्रेषु 
ते लोकेषु सज्जन्ते" [ श० ब्रा० १०।२।६।८ | ( दिन रात 
ङ्प लोकों मेवे म्रासक्त होते हैँ )। इसलिये भ्रविरादि मां 
ददोकर नहीं हो सकते । प्रचेतन होनेसेभोये श्रचिरादि मागं 
ददाकं नहीं हौ सकते, क्योकि चेतन एेसे पुरुष ही राजा से 
नियुक्त होकर कठिन मार्गो मेंसे प्रवासियोंकोले जाते है । 
समाधान-ये मागं दक ही होने चाहिये, क्योकि इसके 

चिह्व मिलते हं चन्द्रमसो विद्‌ तं तत्पुरुषोऽमानवः स 
एतान्त्रह्म गमयति" [ छां ४।१५५ ] (वे चन्द्रमा से 
विजली को जाते है; वहां एक भ्रमानुष पुरुष उनको ब्रह्य के 
प्रति ले जाता), यह्‌ श्रुति उनका मागं दरक होना सिद्ध 

एेसा वताती दै । यदि कहो क्रि इस श्रुति का कथन उसी 
विषय के लिये, यानी वे ब्रह्मलोक को प्राप्त होते है इसी 
विषय के लिये हे, तो यह ठीक नही, क्योकि, श्रृति में 
श्रमानवः' ( भ्रमानुप) एेसा जो विशेषण दै, वहु उसके 
पूवे प्राप्त मनुष्यत्व कौ निवृत्ति करता है। यदि भ्रचिरादि 
मागमे ले जाने वाला कोई पुरुष दै ग्रौरये मनुष्यहैएेसा 
प्राप्त हो, तव ही उसको निवृत्ति के लिये पुरुष के साथ 
ग्रमानुष एसा विशेषण लगाना युक्त है ४॥ 

यदि कटो क्रि केवल इन चिह्लौसे यह बात सिद्ध नहीं 

होती, क्थ उसके सिद्ध करन के लिये कोई युक्ति नहीं 
है, तो उत्तर देते हैँ कि- 


५२६ | बरह्म सूत्र 





उभयन्पामोहात्तत्सिद्धः ।॥ ५1 
उभभयन्यामोहात्‌ [ मागं श्रौर मागं से जाने वाले | 
दोनो ज्ञान रहित होने से तत्सिद्धेःवे [ श्रचिरादि देवता 

ही मागं प्रदशक | | ट एेसा सिद्ध होतादै। 
जो श्रचिरादि मागं से जाने वाले होते टै उनका देहसे 
वियोग ह्प्रा होता है रौर इन्द्रिय समूह एक पिण्ड रूप हए 
होते है, इसलिये वे स्वतंत्र नहीं होते तथा श्रचिरादि भो स्वयं 
ग्रचेतन होने से स्वतंत्र नहीं है, इसलिये श्रचिरादिके ्रभिमानी 
चेतन एेसे विशेष देवता जीवों कोले जाने के लिये नियुक्त 
क्यिगये हैँएेसा विदित होता है। इस जगत में भी मत्त, 
मुच्छित ग्रादि पुरुषो को मी, उनकी इच्द्ियां पृथक्‌ काये करने 
मे प्रसमथं होने से इतर लोग मागंसेले जाते, यह्‌ देखने में 
ग्राता हे । दूसरे म्रचिरादि की कोई निश्चित श्रवस्थानदहोनेसे 
# उनमें मागे के लक्षण नहीं घटते । वैसे हीजो पुरुप रात 
मे मृत्यु को प्राप्त होगा वह्‌ दन को प्राप्त होगा यह्‌ सम्भव 
नहीं है, न वह दिन की प्रतीक्षा करने के लिये ठहर सकता 
है, यह भो हम पहिले कह चुके टँ । परन्तु देवताभ्रोंका 
स्वरूप भ्रक्षय होने से यह दोष प्राप्त नहीं हो सकता। 
ये श्रचिरादि के ्रभिमानीदहोने से इनके लिये जो ग्रचिरादि 
राब्दो का प्रयोग होता है वह्‌ ठीक ही है। श्रव श्रचिषोऽह्ः' 
[ छा० ४।१५।५ | ( श्रचिसेदिनको प्राप्त होते हैँ ) इत्यादि 
श्रतियोमे जो निद दै उसमेये मागं दशक व्यक्तियां हँसा 
माने तो भो कोई विरोध नह प्राप्त होता,ःक्योकि उसका 
ग्रभिप्राय यही होता टै कि वे भ्रवियों द्वारा दिन को प्राप्त 
होतेह म्रौर दिन के द्वारा शुष्ु पक्षको प्राप्त होते है । इस 


मी मी 
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जि ति सि रि पि 


लोकमेंभीजो मागं दोक प्रसिद्ध है, उनके सम्बन्धमे भी ^्ू 
यहांसे वलवर्मा को जा वहां से जयसिहको्रौर वहाँ से 
कृष्ण गुप्त को जा' एेसा कटा जाता हे । 











श्रुति के ्रारंभ मे 'तेऽचिरभिसंभवन्ति' | ब्रु° ६।२।१५ | 
(वेश्रचि को प्राप्त होते हैँ) इस प्रकार केवल संबंध ही 
का निर्देश दहै, परन्तु उसके श्रन्त मे स एतान्त्रह्य गयमति' 
[ ब्रृ° ४।१५।६ | ( वह्‌ उनको ब्रह्म के प्रति ले जाते हैं), इस 
प्रकार त्ति वाद्य श्रौर श्रतिवाहुक यानी प्रवासी ओर मार्गं 
दर्शक के संवंध का स्पष्ट निर्देश किया है, जिससे यही संबंध 
उपक्रम मे भी होना चाहिये, एेसा निश्चय किया जाता है । 
तथा जाने वाले जीवों के इच्द्रिय एकाकार को प्राप्त होने ही 
से वहां जीवों को भोगकी प्राप्ति संभव नहींहै। यद्यपि वहां 
जाने वाले जीव भोग भोगने में श्रसमथंहों तो भी उस स्थान 
के लिये लोक ब्द का प्रयोग हो सकता है, क्योकि वहां रहने 
वाले श्रन्य जीवों की वह्‌ भोग भूमि है। इसलिये, जिस लोक 
का स्वामी श्रम्नि है, उस लोक को जाने वालेकोश्रग्निले 
जाता है श्रौर वायु जिस लोक का स्वामी है उस लोकं के 
जाने वाले को वयु ले जाता है, रेरा उसका भावार्थं 
समभना चाहिये ॥ ५॥ 


दांका-ये मागं दशेक होते है एेसा कहं, तो इस पक्ष 
मे यह मागेदशोकत्व वरुण भ्रादि मे किस प्रकार संभव रहै, 
जव कि वरुणा भ्रादि को विजली के पर्चात्‌ रखाहै भ्रौर 
विजलौ के पदचात्‌ ब्रह्य प्राप्ति तक एक अ्रमानुष पुरुष उसको 
ले जाता है एेसाश्रति काकथनदहै? 


५२८ | दरहा सूत्र 

इसका उत्तर भ्रागेकेसूत्रसेदेतेटै- 

वेद्यतेनेव ततस्तच्छु तेः ॥ ६ ॥ 

ततः वहां से [ वे जीव | बैध तेन विजली मे रहे हुए 
पुरुष द्वाराएव ही [ले जाय जाते टै ]; तच्छरतेः क्योकि 
श्रुति मे एेसा ही कहाह। 

वहां से यानी विजली को प्राप्त होने पर विजली कै पी 
श्राने वाला भ्रमानुष पुरुष जोव को वरुणा लोक भ्रादिकोले 
जातारहै श्रौर परचात्‌ वे जीव ब्रह्म को प्राप्त हाते, एेसा 
समभना चाहिये । (तान्व तात्पुरुषोऽमानवः स एत्य ब्रह्मलोकं 
गमयति" | ब्रृ° ६।२।१५ | ( एक म्रमानव पुरुप प्राकर उनको 
विजली के स्थान से ब्रह्मलोककोले जाते) इस श्रृतिमें 
प्रमानव पुरुष ही उनको ले जाता टै ेसाकहादै। श्रव 
वरुण श्राद देवता इस पुरुष को गतिम विध्नन करते हुए 
ग्रथवा श्रन्य किसी प्रकार उसको सहायता करके उस्र पर 
ग्रनुश्रह करते है, एेसा जानना चाहिये । इसलिये श्रचिरादि 
्रातिवाहिक देवता ख्य है एसा जो कहा है वह्‌ ठीक टै । ६॥। 

५ कार्याधिकरण । सु० ७-य 
कायं बादरिरस्य गत्युपपत्त : । ७ ।। 

कार्यम्‌ कायं [ कार्यं ब्रह्म | के प्रति | जीवोकोले 
जाया जाता है, एेसा ] बादरिः वादरि प्राचार्य कहते दैः; 
क्योकि अस्थ इस | कायं ब्रह्म दी ] मे गत्युपपत्तः गति 
सम्भव दहै. 

स एतान्ब्रह्म गमयति | छां ५।१५।५ | ( वह्‌ इनको 
ब्रह्मलोक को ले जाता है), इस श्रृति का भ्रव विचार 
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करते हैँ करि, क्या वह्‌ जीवों को किसी कायं रूप ब्रह्य 
कोलेजाते हैँ श्रथव। श्रविकारी एेसे परत्रह्मकोले जाते है। 
यह्‌ संशय होने का कारणं यहहैकिश्रुतिमें ब्रह्म शब्दही 
का प्रयोग है तथा उसमे गति काभी निदंशहै। यहाँ पर 
वादरि म्राचायं का एेस्ा मतै कि वह्‌ श्रमानव पुरुष इनको 
सगु एेसे कायं रूप गौर ब्रह्यहीको ले जाता है, क्योकि 
इसके प्रति गति सम्भव है । इस कायं ब्रह्म को जाने योग्य स्थान 
मान सक्ते हं, क्योकि इसका विशेष प्रदेश होता है 1 परन्तु 
परब्रह्म मे जाने वाला, गमन श्रथवा जाने योग्य स्थान कुछ 
भी नहीं वनता; क्योकि वहु सवत्र वतंमान है, इतना ही नहीं 
उही जाने वालों का म्रात्मरूप है ॥ ७॥ 
विशेषितत्वाच्च ॥ = ॥ 


च तथा विशेषितत्वात्‌ [ ब्रह्म के सम्बन्ध में | विशेष 
वात कही हुई होने से [ उनको कायं ब्रह्मके प्रतिहीले 
जाया जाता है | । 


"ब्रह्मलोकान्गमयति ते तेषु ब्रह्मलोकेषु पराः परावतो 
वसंति [ व्रृ° ६।२।१५ ] ( वहं जीवों को ब्रह्मलोक के प्रति 
ले जातादहै; वे उस ब्रह्मलोक मे उत्कृष्ट होकर वहुत वषं तक 

हते टँ ) एेस्ा श्रन्य श्रृति में विशेष कथन होने से यह्‌ गति 
कायं ब्रह्म के प्रति ही है एेसा विदित होता है, क्योकि वहां 
"ब्रह्मलोकेषु" ( ब्रह्म लोकों मे ) एेसा वहु वचनान्त प्रयोग है 
जो परब्रह्म के लिये योग्य नहीं प्रतीत होता। दूसरी. . 
श्रुति में लोक शब्द है वह भी, जहां काये रूप पदाथ प्राप्त . 
हो सके एेसे, विशेष प्रकार से रचित स्थान हो एेसी भोग 


२६ 
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भूमि के लिये ही योग्य है; परन्तु श्रह्यंव लोक एष सम्राट्‌! 
[ ब्र० ४।४।२३ ] (हि राजा, ब्रह्य ही यह्‌ लोक है ) इत्यादि 
श्रुतियो मे ब्रह्म शब्द का "लोक" इस प्रथं में जो प्रयोग मिलता 
है वह गौण है, एेसा समना चाहिये । वैसे ही, म्राधार ग्रौर 
प्राधेय का जो श्रुति में निर्देश ठै वह परब्रह्म के सम्बन्धमें 
युक्त नहीं प्रतीत होता । इसलिये कायं ब्रह्म के प्रति ही जीवों 
कोले जाया जातादहैेप्ा सिद्धहोतादै।र॥ 
यदि कहो कि कायं ब्रह्य मे भी ब्रह्य शव्द नहीं प्रयोजित 
हो सकता, क्योकि, समन्वयाधिकरण मे सव जगत्‌ कौ 
उत्पत्ति श्रादि का जो कारण दै वही ब्रह्य है, एेसा सूत्रकार 
ने स्थापित किया है, तो उसका उत्तर देते है 
सामीप्यात्त्‌ तद्यपदेश्ः ॥ € ॥ 
तु परन्तु सामीप्यात्‌ समीपता के कारण तद्वयपदेशः उस 
[ श्रपर ब्रह्म | का | वैसा |] निदंश [ किया गया | टै) 
तु" ( परन्तु ) शब्द भ्रादांका कौ निवृत्ति सूचित करता दै । 
ग्रपर ब्रह्य परब्रह्म के समीप होनेके कारण प्रपर त्रह्मके 
ग्रथमे ब्रह्म शब्द क्रा प्रयोग करने में कोई विरोध नहीं प्राप्त 
होता । मनोमयत्व श्रादि कायं धर्मो के साथ उपासनाके 
निमित्त जिस विशुद्ध. उपाधि युक्त परब्रह्म का निदश करते 
है, वही श्रपर ब्रह्मदैएेषी वस्तु स्थिति है। € ॥ 
दंक(- जोव कायं ब्रह्य को प्राप्त हाते दैएेसामानेतो 
वरे लौटते नहीं एेसा जो श्रुति मे कहा है वह युक्त नहीं होता, 
क्योकि परत्रह्म को छोड कर श्रौर कोई मी वस्तु नित्य हो 
यह संभव नहीं है। प्रौर देवयान मागं सेग्ये हये जीव 
लौटते नहीं, एसा. !एतेन प्रतिपद्यमाना इमं मानवमावतं 
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नावतन्ते' | छां० ४।१५।५ ] ( इस मागे से प्राप्त होने वाले 
फिर इस मनुष्य जन्म रूप चक्र मे नहीं पडते ) यह्‌ श्रुति 
` कहती है, तथा (तयोध्वेमायन्नमृतत्वमेति' [ छां° ८।६।६ ] 
( उस मागं से ऊपर जाने वाला भ्रमृतत्व को प्राप्त होता है ) 
यह श्रूति भी वे फिर लौटते नहीं एेसा दिखाती है । 

इसका उत्तर देते है 

कार्यात्यये तदध्यक्ष ण सहातः परमभिधानात्‌ ॥१०॥ 

का्यत्थिये कायं [ ब्रह्म | का प्रलय हो जाने पर [जीव] 
तदध्यक्षेण उस लोक के भ्रध्यक्ष के सहु साथ अतः वहां से 
परम्‌ परब्रह्म को [ प्राप्त होते हँ ]; अभिधानात्‌ क्योकि 
श्रुति मेंएेसा ही कहा है । 

कायं रूप ब्रह्मलोक के प्रलय का समय प्राप्त होने पर 

वहां के जीवो को वहीं पर ब्रह्य ज्ञान उत्पन्न हो जाता है 
ग्रौर वे उस लोक के अ्रध्यक्ष हिण्कगभ के साथ वहीं से भ्रत्यंत 
युद्ध एेसे विष्णु के परमपद को प्राप्त होते हैँ । इस प्रकार क्रम 
मुक्ति होती है; एेसा ब्रह्मलोक से श्रनावृृत्ति का कथन करने 
वाली श्रुतियौं से जानना चाहिये; क्योकि जीवों को साक्षात्‌ 
गतिपूवेक ब्रह्म की प्राप्ति नहीं हो सकती, यह पहिले ही हम 
सिद्ध कर चुके है 1 १०॥ 
स्मृतेश्च । ११ ॥ 

स्मृतेः स्मृति च भी [ यही कहती है |। 

स्मृति भीणेसा ही मानती है; जंसे, ब्रह्मणा सह ते सवं 
संप्राप्ते प्रतिसंचरे । परस्यान्ते कृतात्मानः प्रविशंति परं पदम्‌ ॥॥' 
( महाप्रलय प्राप्त होने पर हिरण्यगभ के म्रन्तकाल मे उन सब 
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को ज्ञान प्राप्त होता दहै ग्रौरवे हिरण्यगभं के साथ परब्रह्म को 
प्राप्त होते हैँ ) । इसलिये श्व॒त्ति में जो गति का निदेश टै वह 
कायं ब्रह्य के प्रति गति काहीदहैएेसा सिद्ध हस्रा । ११॥ 

प्रव यहाँ पर शंका होती दै कि किस पूवेपक्ष के निवृत्ति के 
लिये (कायं वादरिः' [ ब्र°सू०४।३।७]| इत्यादि सूत्रा 
द्वारा यह्‌ सिद्धान्त स्थापन किया गया । 

इसका उत्तर प्रागे के सूत्रोसेदेते दहै 

परं जमिनिमुख्यत्वात्‌ ॥ १२ ।\ 

परम्‌ | वह जीवो को | परब्रह्म ही के प्रति [ले जाता 

है एेसा | जमिनिः जेमिन भ्राचायं [ कहते टै | मुख्यत्वात्‌ 
:क्योकि | वही उस शब्द का | मृख्य [ प्रथं | टे। 

स एतान्ब्रह्म गमयति" | छां° ६ । १५। ६ | (वह्‌ उनको 
ब्रह्य को प्राप्त कराताहै) इस श्रति मे वह्‌ जीवों को परब्रह्म 
ही को प्राप्त कराता है, एेसा जमिनि मानते है, क्योकि वही 
उस शाब्द का मुख्य प्रथं है । ब्रह्म शब्द का मुख्य ग्रथ परब्रह्म 
ही है म्न्य अ्रथं गौर है; मरौर जहां मुख्य म्रौर गौर भ्रथं दोनों 
सम्भव हो वहां मख्य म्रथं लेना ही उचित है ।॥ १२॥ 


दशनाच्च । १३ ॥ 
च तथा दशंनात्‌ श्रुतिमें एेसा ही कहा हुश्रा होने से 
[ जीव परब्रह्म ही को प्राप्त होते दँ | । 


(तयोध्वमायन्नमतत्वमेति' [ छां० ८।६।६] (उस 
माग से ऊपर जाने वाला भ्रमृतत्व को प्राप्त होता है) 
श्रि भी जीव गति पूवक भ्रमृतत्व को प्राप्त होता है एेसा 
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कटती है । अरव म्रमृतत्व परब्रह्म ही मे संभव है, कायं ब्रह्मम 
नहीं; क्योकि कायं नाशवान्‌ ही होता है । श्रति यही कहती दै- 
ग्रथ यत्रान्यत्पश्यति तदल्पंतन्मर््यम्‌' [ छां ७।२४। १ | 
( म्रव यहाँ जो म्रन्य को देखता है वहं भ्रल्प है, मरणशील है) । 
वेसे ही, कठ्वल्ली में यही गति परब्रह्म का लक्ष्य कर के कही 
टै; क्योकि वहां पर “स्रन्यत्र वर्मादन्यत्राधर्मात्‌' [ क० २।१४ | 
( घमं से म्रन्य, म्रधमं से म्रन्य ) इस प्रकार परब्रह्म ही का 
प्रकरण इस श्रूतिमे प्रारम्भ हुभ्राहोनेसे श्रन्य विद्या का वह्‌ 
प्रकरण नहीं है एेसा विदित होता है। १३॥ 


न च कायं प्रतिपत्यभिसंधिः ।॥ १४ ॥ 


च ग्रौर प्रतिषस्यभिसंधिः पाप्ति का संकत्प कायें कायं 
| ब्रह्य | के विषयमेन नहींहै। 


“प्रजापतेः सभां वेदम प्रपद्य" [ छों०८। १४।१] (मै 
प्रजापति के सभागृह को प्राप्त होऊ ), इस श्रूति मे जो प्राप्त 
होने का संकल्प कहा गया है वह्‌ काये ब्रह्य के उपलक्ष्य से नहीं 
है; क्योंकि, (नामरूपयोनिवेहिता ते यदन्तरा तद्ब्रह्म" [ छां° 
८ १४। १ | ( वह्‌ नामरूप का प्रकाशक है; जिसमेये नाम 
रूप है वह्‌ ब्रह्य है ), इस वाक्य से स्पष्ट होता है कि यहाँ काये 
व्रह्म से विलक्षण एेसे परत्रदा ही का प्रकर है, तथा “यशोऽहं 
भवामि ब्राह्यणानाम्‌' [ छां०८। १४।१] (म ब्राह्यणो 
कायर होता हं ) यह श्रूति भ्रागे परब्रह्म ही सबका भ्रात्माहै 
एेसा प्रतिपादन करती है । न तस्य प्रतिमा भ्रस्ति यस्य नाम 
` महदययशः' | उवे ० ४। १६ ] ( जिसका महान यर ही नाम है, 
उसके समान भ्रौर कुद भी नहीं है ) यह श्रूति भीं उस परब्रह्म 
काही यश नाम प्रसिद्ध है एेसा कहती है । रन यह गह प्राप्ति 
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,  गतिपूवेक होती है एेसा हार्दविद्या (हृदय में ब्रह्म की उपासना) 
मे कहा है; जैसे 'तदपराजिता पत्रं ह्यरः प्रभुविमितं हिरण्मयम्‌, 

[ छखां०८।५।३ ] ( वह्‌ ब्रह्याकी श्रपराजिता नगरी दै, 
वह्‌ ईश्वर का विशिष्ट रूप से निमि किया हूग्रा घरदै)। 
"पद्‌ घातु का भी गमन करना यह्‌ ग्रथं होने से मागं की प्रावड्य- 
कता है एेसा निस्चय होता है । इसलिये गति का प्रतिपादन 
करने वाली श्रुतियां भी परब्रह्म के विषयमेंहीरहै, यह दूसरा 

पक्ष है। 

ये दोनो पक्ष सूत्रकार ने कहे ह । गति संभव है इत्यादि से 

( सू०७से ११ तक ) एक पक्ष कहा है ग्रौर मुख्य श्रथं है 
इत्यादि से ( सू० १२ से १४ तक ) दूसरा पक्ष कहा है । इनमें 
जो गति सम्भव है इत्यादि का पक्ष दहै वह्‌ मुख्य प्रथं टै इत्यादि 
पक्ष का बाध करने मे समथं है; मूख्य प्रथं है यह्‌ पक्ष गति 
संभव है इस पक्ष का वाघ करने में समथं नहीं है। इसलिये 
यहां पर प्रथम ही सिद्धान्त की व्याख्या है ्रौर पश्चात्‌ पूवंपक्ष 
की व्याख्या है एेसा सिद्ध होता दहै; क्योकि मुख्य श्रथं लेना 
सम्भवनदहो तो भी उसका ग्रहण करना ही चाहिये एेसा कोई 
भी नहीं कहू सकता । प्रव पर विद्या प्रकरणम भी पर विद्या 
की स्तुति करने के लिये श्रपर विद्या की गति का कथन हो 
सकता है, जैसे “विश्वडः उन्या उक्रमणे भवन्ति" [छां ° ८।६।६| 

. (जो ये म्रन्य प्रनेक नाडियां है वे केवल उत्रान्ति के लिये हैँ) । 
इस श्रुति में ब्रह्मनाडी की स्तुति के लिये अरन्य नाड्यो का 
` कथन है, वसे ही यहां पर समभना चाहिये । श्रजापतेः सभां 
वेश्म प्रपद्य " [ छां० ८ । १४। १ | ( प्रजापति के सभागृह में 

` जै प्राप्त होता हं ) यह श्रुति पूरवे श्रुति से पृथक्‌ मानते हए 
„ उसमे. का -युब्रह्म की प्राप्ति का संकल्प कहा है एेसा माने तो 
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भी उसमें कोई विरोध नहीं प्राप्त होता । सगुण ब्रह्म के लिये 
भी जैसे वह सवकर्मा भ्रौर स्वकाम है एेसा कहा जाता है 
वैसे ही वह सर्वात्मा है एेसा भी कहना युक्त ही है। इसलिये 
गति का कथन करने वाली श्रूतियां श्रपर यानी कायं ब्रह्यका 
ही प्रतिपादन करती हैँ । फिर भी कुद लोग पहले पूवपक्ष के 
सूत्र होते हैँ ग्रौर पश्चात्‌ सिद्धान्त के सूत्र होते हँ, इस व्यवस्था 
का श्रनुरोध करते हए गति का प्रतिपादन करने वाली श्रुति 
परब्रह्म ही का प्रतिपादन करती हैँ एेसा प्रस्थापित करने का 
प्रयत्न करते है; परन्तु वह सिद्ध नहीं हो सकता; क्योकि ब्रह्य 
( सवत्र वतमान होने से ) जाने योग्य स्थान नहीं हो ` सकता । 
जो परब्रह्म सर्वत्र व्यापक है, सवके भीतर है म्रौर सवका 
ग्रामा है एसा श्राकाशवत्सवंगतरच नित्यः [वृ० ३।४। १ 
( भ्राकाड के समान सवं व्यापकं श्रौर नित्य ), "यत्साक्षादप- 
रोक्नाद्‌ ब्रह्म [ बरृ०३।४।१] (जो भ्रत्यंत निकट भ्रौर 
प्रत्यक्ष एेसा ब्रह्म है ), “य म्रात्मा सर्वान्तरः" [ब्रृ० ३।४। १| 
(जोसव के भीतर भ्रात्मा है), श्रात्मेवेदं स्वम्‌ | छां° 
७। २५।२ ] ( यह सव श्रात्मादही है), श्रयं वेदं विश्वमिदं 
वरिष्ठम्‌ [ मु०२।२। ११] ( यह सव ब्रह्य ही है, यही 
श्रेष्ठ है ) इत्यादि श्रूतियों से विदोष रूप से निश्चित किया 
गया है वह्‌ जाने योग्य कोई ( दूर स्थित ) प्रदेशा मे हो एेसा 
कभी भीं नहीं मान सकते, न जो वहां पहिले ही से वतंमान है 
उसके लिये वह वहां जाता है एेसा भी कह सक्ते है, क्योकि 
ग्रपने से भिन्न स्थान पर ही कोई जा सकताहै यह बात इस 
जगत्‌ में प्रसिद्ध है। 

दंका- व्यवहार में देखते हैँ कि पूवे से जो वतमान हो वहू 
भी भन्य-देर से युक्त होने से-वह ज्ञाने योग्य स्थानः.हो सकता: 
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है; जसे पृथिवी पर रहने वाला ही पृथिवी के भ्रन्य देश द्वारा 
पृथिवी दही को जाता है। इसी प्रकार, यद्यपि श्रपने से श्रभिन्न 
है तो भी, वालक के भ्नन्य विदेष काल रूप वृद्धावस्था को-- 
जो श्रपने ही में होती है--जाना पड़ता है। ब्रह्म भी इसी 
प्रकार सवं शक्तिमान होने से वह्‌ किसी न किसी प्रकार जाने 
योग्य बन सकता है । 
समाधान-यह ठीक नहीं है, क्योकि ब्रह्य के सम्बन्ध 
मे सब विहोषों का निषेध किया गया है । "निष्कलं निच्करियं 
शान्तं निरवद्य निरंजनम्‌ [ उवे० ६।१६ ] ( ब्रह्म निष्कल, 
निष्किथ, शान्त ्रौर दोष रहित है), “प्र स्थूलमनण्वहस्वमदी्घंम्‌' 
| ब्रृ० ३।८।८ | ( वह स्थुल नहीं है, सृक्ष्मनहींहै, स्वया 
दीघं नहीं है), स बाह्याम्यन्तरो ह्यजः [ मू०२।१।२ | 
-( जो भीतर ्रौर बाहर है, जौ प्रज है), स वा एष महानज 
भ्रात्माऽजरोऽमरोऽमृतोऽभयो ब्रह्य" [ ब्र० ४।४।६५ | ( वही 
यह भ्रात्मा श्रजन्मा, जरा रहित, मृत्यु रहित भ्रमृतस्वरूप 
श्रौर भय विवजित एसा ब्रह्यहै), स एष नेति नेत्यात्मा 
[ ब्र० ३।९।१६ ] ( यह एसा नहीं एेसा नहीं इस प्रकार 
बताया हृभ्रा भ्रात्मा ) इत्यादि श्रूतियों से तथा स्मृति श्रौर 
न्याय ( युक्ति ) से भी परमात्मा मेंदेश काल भ्रादि के विशेष 
के सम्बन्ध की कल्पना हो नही सकती । इसलिये पृथिवी का 
प्रदेशश्रौर श्रायु को भ्रवस्था रादि की कल्पना करके वही 
न्याय ब्रह्य मे लगाकर वह जने योग्य स्थान है एेसा नहीं कह 
सकते । परन्तु पृथिवी भ्रौर श्रायु के प्रदेश भ्रौर श्रवस्थाके 
विदोषत्व के सम्बन्ध से देश काल विशिष्टत्व सेवे जाने योग्य 
बन सकते हैँ । जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति श्रौर प्रलय का कारण 
होने से ब्रह्म मे नाना शक्तियाँ वतमान हैँ एेसा यदि कहो तो 
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वह॒ ठीक नदीं है, क्योक्रि (एसा मने तो भी) सव विहेषों 
का निराकरण करने वाली श्रूतियों का म्न्य कुछ भी भ्रं 
नहीं हो सकता । यदि कहो कि उत्पत्ति भ्रादि की श्नूतियों का 
भी श्रन्य कुद भी भ्रथं नहीं हो सकता, यह्‌ बात उभयत्र 
समान है तो, वह ठक नहीं । उत्पत्ति भ्रादि कौ श्नूतियों का 
तात्प उस ब्रह्य की एकता का प्रतिपादन करने में है; क्योकि, 
मिरी श्रादि के दृष्टान्तो से एक सत्ता रूप ब्रह्म ही सत्य हे 
ग्रौर सव विकार मिथ्या है एेसा प्रतिपादन करने वाले शास्त्र 
का केवल उत्पत्ति भ्रादि का प्रतिपादन करना यही उदेश्य 
नहीं हो सकता । यदि पदो कि तब उत्पत्ति श्रादि का कथन 
करने वाली श्रुतियाँं विदेष धर्मो का निराकण करने वाली 
श्ुयियों के भ्रंगभूत है, परन्तु विरेष धर्मो का निराकरण करने 
वाली श्रुतियां उत्पत्ति श्रादि का कथन करने वाली श्रूतियों के 
ग्रंगमूत नहीं हैँ रेषा क्यों माना जाय ? तो उत्तर देते हैँ कि 
विदोषों का निराकरण करने वाली श्नूतियो को ( किसी कौ 
भी ) श्रपेक्षा नहीं होती । भ्रात्मा एक निव्य शुद्ध है इत्यादि 
ज्ञान होने पर श्रव पुरुषाथं की समाप्ति हो गई एेसी बुद्धि 
उत्पन्न होने से फिर उसको किसी प्रकार की भ्राकक्षा नहीं 
रहती, यह भ्रागे की श्रुतियों से ज्ञात होता है-तत्रको 
मोहः कः शोक एकत्वमनुपश्यतः [ ईशा० ७ |] ( वहां जो 
एक ही को देखता ठै, उसको शोक कहां श्रौर मोह कह। ) 
“म्रभयं वै जनक प्राप्तोऽसि" [ ज० ४।२।४ ] हे जनक, तु भ्रव 
ग्रभय रूप ब्रह्य को प्राप्त हृभ्रा है ), विद्वान विभेति कुतश्चन । 
एतं ह वाव न तपति क्रिमहं साघु नाकरवं किमहं पापमकरवम्‌ ॥' 
[ तऽ २।६।१ ] (ज्ञानी पुरुष किसी से भी नहींडरता,न 
उसको यह विचार कष्ट देता है कि मने म्रच्छा कमं क्यों 
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नहीं क्रिया श्रौर बुरा क्यों करिया) इत्यादि । इसी प्रकार 
ज्ञानी को तुष्टि श्रादि का श्रनुभव होता है। तथा ममृत्योःस 
"मृत्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति" [ कठ० २।४।१० ] ( जो 
यहां स्वल्प भी भेदकीदहष्टिसे देखता है वहे वार वार मत्य 
को प्राप्त होता रहता है ) इस श्रुति में विकार मिथ्या हैणेसा 
कहकर विकारो की निन्दा की गई है, इससे भी यही वात 
निश्चित होती है। इसलिये विकारो का निराकरण करने 
वाली श्रुतियां अरन्य किसी श्रति के प्रंगभूत हैँ ठेसा नदीं कह 
सकते, न इन उत्पत्ति प्रादि की श्रुतियों में इस प्रकार प्राकांक्षा 
रहित भ्रथं प्रतिपादन करने का सामथ्यं भीहै। उनका म्रथं 
भिन्न है यह प्रत्यक्ष जाना जाता है; जैसे, 'तत्रैतच्छुद्धमुत्पतितं 
सोम्य विजानीहि नेदममूलं भविष्यति" |[ छां० ६।८।३ | 
( यह जो भ्रंकुर उत्पन्न हश्रा वह विना मूल के नहीं हो सकता 
एेसा, हे सोम्य, तु जान ), इस प्रकार श्रारम्भमें कहकर श्रागे 
जगतु का मूलभूत एक सत्तत्व ही विज्ञय यानी जानने योग्य 
है एेसा श्रुति वताती है। यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते । 
येन जातानि जीवन्ति । यत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति । तद्विजिज्ञासस्व 
तद्ब्रह्म ति॥' | त° ३।१।१ |] ( जहां से ये भूत उत्पन्न होते 
है, जिससे उत्पन्न होकर वे जीते हँ म्रौर नाश होने पर जिसको 
ये प्राप्त होते है, उसको जानने की इच्छा कर, वही ब्रह्महै) 
इस प्रकार यह्‌ श्रुति भी उपी वात को कहती है । इस प्रकार 
उत्पत्ति श्रदि की श्रुतियों का एकता का ज्ञान कराने का 
उदेश्य होने से, इनसे ब्रह्म का प्रनेकं रक्तियों से सम्बन्ध 
{सिद्ध ) नहीं हो सक्ता । इसलिये ब्रह्म जाने के योग्य वा 
प्राप्त. होने के योग्य स्थान नहीं बन सकता । न तस्य प्राणा 
उत्कामन्ति तब्रह्मव सन्ब्रह्माप्येति" | ब्रृ० ४।४।६ | ( उसके 
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प्राणों का उक्रमण नहीं होता । वह स्वयं ब्रह्म होने से त्र्य 
हीको वह प्राप्त होता है ) यह श्रुति भी ब्रह्य के प्रति गति 
का निवारण करती है। इसकी व्याख्या (स्पष्टो ह्य केषाम्‌, 
[ त्र° सू ४।२।१३ ] ( कु शाखाग्रं मे शरीर से ज्ञानियों 
के निष्करांति का स्पष्ट निषेध है ) इस सूत्रमें कौ गई है। गति 
की कल्पना करने पर जाने योग्य स्थान जो ब्रह्म है, उसका 
जीव एक प्रवयव वा विक्रार प्रथवा उसमे कुचं कुचं भिन्न 
पदाथं मानना पडेगा, क्योकि दोनों में ्रत्यंत तादात्म्य मानने 
से जीव कौ गति ब्रसंभव होगी । यदि पचो कि एेसा मानने का 
फल क्या होगा ? तो सूनो-यदि जीव ब्रह्मके एक देशमेहो 
तो एक देश वाला जीव ब्रह्म को नित्य प्राप्त ही होने से 
उसका फिरसे ब्रह्म को प्राप्त होना नहीं वन सकता । 
वैसे ही जीव ब्रह्म कै एक देशमें है यह कल्पना भी ब्रह्ममें 
नहीं बनती, क्योकि ब्रह्य श्रवयव रहित है यहं प्रसिद्ध है 1 जीव 
ब्रह्म का विकार मानेतो इस पक्षमें भी वही दोष श्रातादहै, 
वयोकि विक्रार भी अ्रपने कारण को नित्य प्राप्तहीदटै। घट 
कभी श्रपना मिदर का स्वरूप छोड कर नीं रह सकता 
ग्रौर यदि वह स्वरूपदही त्यागदेगा तो उसका घट्त्वहीन 
रहेगा 1 भ्रव जीव ब्रह्म का विकारदहैवा भ्रवयव है, इन दोनों 
पक्षों मे, जिसका यह्‌ विक्रार श्रौर श्रवयव माना गया है वह्‌ 
ब्रहम स्थिर होने से जीव संसार को प्राप्त होता है यह कहना 
ही नहीं वनता; श्रव जीव को ब्रह्म से भिन्न मानना, यह्‌ पक्ष 
रहा । इस पक्षमे जीव यातो श्रणु या व्यापक, अ्रथवा मध्यम 
परिमाण वाला होना चाहिये । यदि वह व्यापक हो तो उसकी 
गति संभव नहीं, यदि मध्यम परिमाण. वाला हो तो वह्‌ 
. अनित्य. है एेसा प्राप्त होगा :ग्रौर यदि' उसको भ्रणुमाने 
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तो उसको संपूरणं शरीर का ज्ञान नहीं हो सकेगा । जीव 
ग्रणुहै ओ्रौर वह मध्यम परिमाण वाला है, इन दोनों पक्षों 
का हमने पहिले विस्तार से खंडन क्रिया टै (देखो ्र° सू० 
२।३।२६ ) । यदि जीव परमात्मा से भिन्न दहो तो तत्वमसि 
[ छी० ६।८७ ] (वहतू है) इत्यादि ग्रदरंत प्रतिपादक 
दास्त्रो का वाध होने का प्रसंग प्राप्त होगा । जीव ब्रह्मयका 
विकार है या श्रवयव है इन पक्षोमे भो यहदोषवेसादही 
प्राप्त होता है। यदि कहो कि विक्रार ्रौर प्रवयव प्रकृति 
ग्रौर श्रवयवी से प्रभिन्न होने से यह्‌ दोप नटीं प्राप्त होता, 
तो कहते दै यह्‌ ठीक नहीं, क्योंकि यहां पर प्रधानल्पसे 
एकता नहीं पायी जाती। तथा इन सभी पक्षों में मोक्ष 
के श्रभाव का प्रसंग प्राप्त होगा, क्थों इनमे इसका सं्तारी 
स्वरूप निवृत्त नहीं होता श्रौर यदि निवृत्त हो जाय तो उसका 
स्वरूप दही नष्ट हो जायगा, क्योकि ब्रह्म ही सवका ब्रात्मा 
है एेसा प्रसिद्ध दे। 

कुष्ठ लोग सा कहते दँ कि नित्य नैमित्तिक कमं करते 
रहने से प्रत्यवाय ( पाप ) उत्पन्न नहीं होगा, काम्य कर्मो श्रौर 
निषिद्ध कर्मो का त्याग किया जाय, जिसमे स्त्रगंवानककी 
प्राप्ति नहीं होगी तथा जो कर्मं इस वतंमान देह के भोगरूप रहै, 
उनका भोग हो जाते ही नाश हो जायगा श्रौर इस प्रकार 
वतमान देह के नष्ट होने पर श्रन्य देह के साथ सम्बन्ध होने के 
लिये कोई कारण विद्यमान न रहने से, जो ऊपर कै कहें 
मरनु्ार श्राचरण रखेगा, उसको ब्रह्म ही अत्मा है एेसा 
ज्ञान न होने पर भी स्वरूप म स्थिति रूप कंवल्य की प्राप्ति 
होगी । यह इनका कथन नितान्त मिथ्या है, क्योकि उसके 
लिये कोई प्रमाण ही नहीं है। किसी भौ शस्त ने एसा 
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प्रतिपादन नहीं किथा है कि मोक्ष की इच्छा रखने वाला इस 
प्रकार श्राचरण करे। यह केवल मन घडंत बात है कि सं्तार 
क्मसे है, इसलिये कमं के अरभावसे संसारका भी प्रभावदहो 
जायगा । इसका तकं करना भी श्रसम्भव है, क्योकि निमित्त 
के प्रभाव का ज्ञान होना कठिन है । प्रत्येक जीव के पूर्वे जन्मों 
के इष्ट श्रौर श्रनिष्ट फल देने वाले बहुत कमं हो सक्ते है । 
ग्रव इन विरुद्ध फल वाले कर्मो काएकही साथ भोग लेना 
ग्रसम्भव होने से जिनका समय प्राप्त हुभ्रादैवे इस जन्म कों 
देते है श्रौर श्रय कमं देश, काल श्रौर निमित्त की प्रतीक्षा 
करते रहते हैँ । इसलिये जो ्रवदोष रहे है उन कर्मों का भोग 
वर्तमान देह से श्रसम्भव होने से उपर वणेन कियाहै वेसा 
ग्राचरण रखने पर वतमान देह के नष्ट ठोने पर भ्रन्य देह के 
साथ संबंध होने के लिये निमित्त नहीं ही होगा एेसा निश्चय 
नहीं करिया जा सकता । तद्य इह रमणीयचरणाः ( जो यहां 
ग्रच्छे भ्राचरण वाले होते हैँ), ततः रेषेण' ( पश्चात्‌ शेष 
रहे हये कमं से ) इत्यादि श्रृतियो मरौर स्मृतियो से कु कमं 
भ्रवोय रहतेहो दहै एेसा सिद्ध होता दै। यदि कहो कि नित्य 
नैमित्तिक कर्मों से उनका नाशहो जायगा तो वेसा नहीं हो सकता 
क्योकि इन दोनों मे विरोध नहींहै। विरोध होनेपर ही एक 
दूसरे का नाश कर सकता है) श्रन्य जन्म में संचित किये हुए 
सुकृतो का नित नैमित्तिकं कर्मो के साथ कुमी विरोव 
नहीं दै, क्योकि दोनों ही शुद्ध दँ । परन्तु पाप कमं भ्ररुद्ध होने 
से उनका नित्य नैमित्तिक कर्मो से विरोध है, इसीलिये उनका 
उनसे भले नाश हो जाय, परन्तु इतने हौ से अ्रन्य देह के धारण 
करने के लिये कोई निमित्त ही न रहेगा यह बात नहीं सिद्ध 
होती, क्योकि अच्छे कमं रूप हेतु अभी विद्यमान होना संभव 
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है । तथा पापकर्मोका भी निःशेषक्षयदहो गया हो एेसा जान 
नहीं सक्ते । वसे ही, नित्य नैमित्तिक कर्मो के श्रनुष्ठान से 
केवल प्रत्यवाय ही उत्पन्न नहीं होगा श्रौर इसके श्रतिरिक्त म्न्य 
कोई फल उससे उत्पन्न नहीं होगा इसके लिये कोई प्रमा 
नही, क्योकि वह्‌ अन्य फल को उत्पन्न करे यह्‌ भी संभव है । 
भ्रापस्तंबो की स्मृति कहती दहै कि (तद्यथामः फलार्थे निमिते 
छायागन्धावनूत्द्य ते एवं धमं चय॑माणमर्था म्रनूत्प्यन्ते' ( जैसे 
फलो के लिये भ्राग्न वृक्ष लगाने पर भी उससे छाया भ्रौर गंध 
कीभी प्राप्ति होती है; वैसे ही धमं काश्राचरणकरनेसे 
म्रन्य भ्रानुषंगिक लाभ भी होते हैँ )। तथा जव तक सम्यक्‌ 
ज्ञान की प्राप्ति नहीं हई है तव तक कोई भो मनुष्य एेसा 
निश्चय पूर्वक नहीं कह सकता कि उसने जन्म से मरा तक 
कोई भी काम्य या प्रतिषिद्ध कमं नहीं किये । वड़े वड़े निपुण 
कर्मं करने वालों सेभीदखोटे छोटे श्रपराधतोहोही जाते हैँ 
एसा देशने मे श्राता है। यह एक संदेह की वात है परन्तु 
यह्‌ मान लं तो भी दूसरे जन्मके लियेहेतुहीन रहतादहो, 
यह समभना कठिन ही है । 

दूसरे, जो जीव ब्रह्म की एकता केवल ज्ञान ही से जानी 
जाती है उसका बोधनहुम्राहो तो जीव का कत्रृत्व श्रौर 
भोक्तरत्व का स्वभाव होने से उसे कंवल्य की इच्छा भी नहीं 
होगी; जैसे श्रग्नि श्रपने उष्णता के स्वभाव को छोड नहीं 
सकता । यदि कहो किं जीव के लिये भ्रनथंकारक तो कतरत्व 
भोक्तृत्व का कार्य ( कभ वा संसार ) है, उसको शक्ति प्रनथ- 
कारक नहीं है । इसलिये कायं का त्याग करने पर शक्ति रहैतो 
भी मोक्ष हो सकेगा; तो इसका उत्तर देते हँ कि एेसा नहीं 
होता । शक्ति विद्यमान होने पर काये का होना श्रनिवायंहै। 
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यदि कटो किं केवल शक्ति कायं का श्रारम्भ नहीं कर सकती 
उसके लिये श्रन्य निमित्तो कौ भी आ्रावश्यकता होती है । इस- 
लिये यदि केवल अ्रकेली शक्ति रह जाय तो भी वहु कुछ 
विगाड नहीं सकती, तो यह भी ठीक नही; क्योकि शक्ति रूप 
संवंघ से उन कारणों का भी नित्य सम्बन्ध है । इसलिये कत्र त्व 
भोक्तृत्व यह्‌ जीव का स्वभाव होने से ज्ञान से जाना जाय टेसे 
जीव ब्रह्म के क्य का जव तक बोध नहीं होगा तब तक जीव 
को मोक्ष की किसी प्रकार श्राशा नहीं है; क्योकि श्रुति नान्यः 
पन्था विद्यतेऽयनाय' [ उवे० ३। ८] (मोक्ष को प्राप्ति के 
लिये श्रन्य कोई मागंनहींहै) एेसा कहकर मोक्ष प्राप्तिके 
लिये ज्ञान को दछोडकर श्रन्य सव मार्गो का निषेध करती है। 
यदि कटो क्रि जोव परमात्मा से अ्रभिन्नटैतो उक्त भ्रवस्थामें 
त्यक्ष प्रादि सव प्रमारो को प्रवृत्ति श्रसम्भव होने से व्यवहार 
के लोप होने का प्रसंग प्राप्त होगा, तो कहते हैँ यह ठीक नहीं; 
क्योकि जसे जाग्रत होने के परहुले स्वप्न के व्यवहार होते रहते 
हैँ वेसे ही ज्ञान से पहले व्यवहार वन सकेगा। शास्त्र भी. 
"यत्र हि द्रं तमिव भवति तदितर इतरं पश्यति" | ब्रु° २1४।९४, 
४।५। १५ | ( जहांद्वतसा भासता है वहां एक २ को 
देखत। टै ) इत्यादि से ज्ञान के पहिले प्रत्यक्षादि व्यवहार का 
कथन करके श्रागे यत्र त्वस्य सवेमात्मवाभूत्तत्केन कं पयेत्‌ 
[ ब्रु ४। ५। १५ |] ( परन्तु, जहां इसको सवे ही भ्रात्मभूत 
होगया, फिर वहां वह्‌ क्रिससे किसको देखे ) इत्यादि से ज्ञान 
की श्रवस्या मं उत व्यवहार का प्रभाव वताता है। इसलिये 
व्रह्मन्नानियो को ब्रह्य प्राप्तहोनेका एक स्थानदटहै इस प्रकार 
के किमी श्रनुभव का शास्मोंने वाध किया हुश्रा होने से उनकी 
भो गति होती दै, एेसा नहीं कह सकते । 
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ग्रव प्रभ यह्‌ होता है कि फिर गति श्रादिक का प्रतिपादन 
' केरने वाली श्रृतियों का प्रयोजन क्यादै? इसका उत्तर देते 
ह किवेश्रूुतियां सगुण उपासना का प्रतिपादन करती है। 
कहीं पर पंचाग्नि विद्याके प्रकरणम गति कही गई टै तो 
कहीं पयं क विद्या के प्रकरणम, तो कीं वैश्वानर विद्या के 
प्रकरण मे गति का वरणन भ्राता टै, जंसे श्रारो ब्रह्य कं ब्रह्य 
खं ब्रह्य' | छां० ४। १०।५] (प्राण ब्रह्म टै, कं ब्रह्महै 
खं ब्रह्य है ), तथा श्रथ यदिदमसिमिन्त्रह्मपुरे दहरं पुण्डरीकं 
वेक््म' [ छां०८।१।१ | (भ्रव जो यह्‌ ब्रह्मपुर मे एक 
चछोटा सा महल दै ) यहां पर वामनी ( कमं फल देन वाला ) 
भ्रादि तथा सत्य काम भ्रादि गुणों का कथन होने से उपास्य 
सगा ही है, इसलिये गति सम्भव है । परन्तु कीं भी पर ब्रह्म 
के संबंध में श्रुति का एेसा कथन नहीं मिलता, जंस्ा न तस्य 
प्राणा उक्रामन्ति' [ वरृ०४।४८।६ | ( उसके प्राण निकल 
कर नहीं जाते ) इस प्रकार गति का निषेध उसमे स्पष्ट मिलता 
है; परन्तु ब्रह्मविदाप्नोतिपरम्‌' [ तं०२।१।१]| (ब्रह्म 
को जानने वाला परम गति को प्राप्त होता है ) इत्यादि प्रकार 
की श्रुतियों मे यद्यपि श्राप्नोति' शाब्द का भ्रथं गति सूचक टै, ` 
तो भी पूवेमे दिये हुए युक्तियों से उसका भ्रन्य देशा के प्रति 
जाना श्रसंभव सिद्ध होने से श्रविद्या से प्रध्यारोपित नामरूप के 
प्रलय को लेकर "ब्रह्मव सन्ब्रह्माप्येति" (ब्रह्महोने दी से वह्‌ 
ब्रह्म मे लीन होता है ) इत्यादि कथन के समान श्रपने स्वरूप 
की प्राप्तिके ्रथं हीमे उसका प्रयोगकिया टै एेसे समभना 
चाहिये । 

` यदि परब्रह्म क संबंध से गत्ति काकथनदहोतो, यातो वह 
उसके लिये रुचि उत्पन्न करने कै लिये हो सकता दै या 
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प्रनुचितन के लिये हो\सकता है 1 श्रव प्रथम पक्ष में गतिक प्रति- 
पादन से ब्रह्मज्ञानी में रचि उत्पन्न नहीं हो सकती; क्योकि 
स्वसंवेद्य ( ग्रपनेहीसे जाना जाय पैसा) ्रौर प्रत्यक्ष एसा 
श्रात्मा उसको विद्यासे प्राप्त होनेसे श्रव उसको रुचि वहां 
सिद्धहीदटै।वेसे ही, जो नित्य सिद्ध मोक्ष का प्रतिपादन 
करता है श्रौर जिसका फल साध्य नहीं है ( यानी नित्य उप- 
लन्ध हं ) एेसे ज्ञान के लिये नित्य अ्ननुचितन करने की कोई 
प्रावइ्यकरता नहं है । इसलिये गति का कथन श्रपर ब्रह्य के 
सम्बन्धीहीदै। त्रव पर भ्रौर प्रपर ब्रह्म का भेद जिसके समभ 
मृनश्रायादहो वह श्रपर ब्रह्म के लिये कही हुई गतिश्रुतियों 
का परब्रह्ममें म्रारोपकरतादहै। 
यदि पृषो किक्यापरश्रौरश्रपर एेसे ब्रह्यदोर्है, वो 
कह्ते है टां, ब्रह्मदो है; जसे "एतद सत्यकाम परं चापरं च 
ब्रह्म यदोकारः' | प्र०५।२ |] (है सत्यकाम, जो प्रोकारदहै 
वही पर श्रौर प्रपर ब्रह्महै) इत्यादि श्रुतियों मे कटा हुभ्रा 
टै । यदि पूष्धो कितो परब्रह्म कौनसा ग्रौर प्रपर ब्रह्य कौनसा, 
कट्ते हँ यहां ग्रविद्या कृत नाम रूप के निषेव द्वारा "वह्‌ 
स्थूल नहीं है' इत्यादि शब्दों द्वारा जिसका श्रूति वणन करती 
है वह्‌ परब्रह्महेंग्रौर उसी काजव नाम रूप भ्रादि के भेदं 
द्वारा किसी विशिष्ट उपासना के लिये (मनोमयः प्राणशरीरो 
भारूपः [ छां०३।१४।२] ( वहु मनोमय, प्राण रूप 
शरोर वाला श्रोर प्रकाश स्घरूप है ) इत्यादि राब्दों से वरणंन 
किया जाता है तव वहु श्रपरं ब्रह्य है। यदि कहो कि एेसा 
मानने से ब्रह्य म्रद्धितीय हे एसा जो श्रति का कथन है उसका 
विरोध होगा तो कहते है वेसा नहीं होता; क्योकि ग्रविद्याकृत 
२५ । । | र 
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नाम रूप की उपाधि से पर प्रौर ्रपरब्रह्मकी प्रतीति होती 
है, इस प्रकार उस विरोध का परिहार होता है। उस भ्रपर 
ब्रह्म को उपासना के पासही स यदि पित्रूलोककामो भवतिः 
| छा० ८।२।१] ( यदि उसको पित्रलोक की इच्छाहै) 
इत्यादि जगत्‌ के एदवर्य वाले संसारम प्राप्त होने वाले फल 
का श्रुति कथन करती है; क्योकि अ्रभी उसको भ्रविद्या निवृत्त 
नहीं हुई है; तथा उस फल का देराविशेष के साथ सम्बन्ध होने 
से उसकी प्राप्ति के लिये उसके जाने मे कुद भी विरोध नहीं 
प्राप्त होता । भ्रात्मा सवं व्यापकटै तो भी जसे घटादि की 
उपाधि के गमन से प्राकार की गति मानी जाती है, वैसेही 
वुद्धि ्रादि कौ उपाधि के गमनसे उसकी गति प्रसिद्ध दहै, यह्‌ 
हम तदुगुणसारत्वात्‌' [ ब्र°्सूु०२।३।२९ |] इस सूत्रम 
प्रतिपादन कर चुके हँ। इसलिये कार्यं वादरिः' [ ब्र°सू° 
४।३।७ | इसी सूत्रसे सिद्धान्त का कथन श्रारम्भ टोतादै 
तथा 'परंजैमिनिः' | ब्र°्सू०४८।३।१२ |] इस सूत्र सेजो 
दूसरा पक्ष ( पूर्वपक्न ) कहा दहै, वह्‌ केवल श्रोता की वुद्धिके 
विकास के लिये ही कहा है एेसा समना चाहिये 1 १४॥ 

६ ्रप्रतीकालंवनाधिकरण। सू० १५-१६ 
ग्रप्रतीकालम्बनान्नयतीति बादरायण उभय- 
थाऽदोषात्तत्कतुश्च । १५ ॥ 

अप्रतीकालम्बनान्‌ प्रतीको का प्रालम्बन न रखने वालों 

को नयति वह ले जाता है इति एेसा बादरायणः वादरायणा- 

, चायं कहते हैँ । उभयया दोनों प्रकार से मानने मे अशोषात्‌ 

कोई दोष नहीं प्राप्त होता, च क्योकि तत्क्रतुः [ ब्रह्मका | 
जौ संकल्प करता है वह्‌ | उसी को प्राप्त होता है |। 
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यह्‌ निचय हुभ्रा कि श्रूति मे जो गति का वर्णन है वह्‌ 
कायं ब्रह्म के सम्बन्धमे टै, परन्रह्म के सम्बन्ध में नहीं । भ्रव 
यहां पर संदेह होता है कि क्या सव प्रकार के कार्य॑ब्रह्यके 
उपासको को सामान्य रूप से वह भ्रमानुष पुरुष ब्रह्मलोक के 
प्रति ले जाता है म्रथवा उनमें से कृदलोगों को ही ले 
जाता? 

पूरवेपक्ष--इन सभी उपासको को वह्‌ परब्रह्म से भिन्न एेसे 
कायन्रह्य को ले जाता है, क्योकि शश्रनियमः स्वसाम्‌ [ ब्र 
सू०३।३।३१ | इस सूत्र में श्रन्य विद्याप्रोंके लिये भी यह्‌ 
गति सामान्य रूप से कही गई है । 

समाधान--इसी के उत्तर मे श्रप्रतीकालम्बनानू इत्यादि 
प्रस्तुत सूत्र कहा है, जिसका प्रथं यह्‌ है कि जो प्रतीक का 
ग्रालम्बन रखते हँ उनको छोडकर जो कार्य॑ब्रह्म का भ्रालम्बन 
रखकर उपासना करने वाले श्रन्य सब है उनको वह्‌ ब्रह्मलोक 
कोले जाता है, एेसा वादरायणाचायें का मतदहै, ओर उभय 
प्रकार मानने से कोई दोष भी नहीं प्राप्त होता । अरव अ्रनियम 
का जो कथन किया गया है वह्‌ प्रतीक उपासकों के श्रतिरिक्त 
ग्रौर सव उपासको के लिये है एेसा कह सकते हैँ । सूत्रकार ने 
'तत्करतुर्च' ( उसका जो संकल्प करता है वह्‌ ) एेसा कहकर 
दोनो प्रकार माननेके लिये कारण दिया है एेसा समना 
चाहिये । इसीलिये जिसको ब्रह्म का संकल्प है उसको 
बरह्मा का इवय प्राप्त हो जाय यह योग्य ही है, जैसे 
तं यथा यथोपासते तदेव भवति" ( उसकी जो जिस जिस 
रूप से उपासना करता है वेसा ही वह हो जाता है) 
. यह्‌ श्रुति कहती है। अरब प्रतीक मे ब्रह्म की कल्पना 
नहीं होती, क्योकि उन उपासनाओं में प्रतीक ही 
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प्रधान विषय होता है । यदि कहो कित्रह्य का संकल्प न होते 
हए भी उपासक ब्रह्म को प्राप्त होता है एेसा "स एतान्ब्रह्य 
गमयति" [| ४।१५।५ |] ( वह उनको ब्रह्म कै प्रति ले जाता 
है) इस प्रकार पंचाग्नि विद्या में कहा दहै, तो उसका उत्तर 
यह टै कि जहां विशेष रूपसे एेसाहीकहाहै वहां पर वैसा 
मान सक्ते है; परन्तु जहां वैसा नहीं कहा गया वहाँ तो 
सामान्य नियम से म्र्थात्‌ जिसका संकल्प टो उसी की प्राप्ति 
होती है, इस न्याय से जिसको ब्रह्म का संकल्पो उसको 
ब्रह्म को प्राप्ति होतो है, ्रीर को नहीं एेसा समभ्ना 
चाहिये ॥ १ 
विशेषं च दशयति ॥ १६ ॥। 

च श्रौर [ श्रुति | विशेषं | फल कौ | विशेषता 
दर्शयति दिखाती है । 

नाम ्रादि कौ प्रतीक उपासनाग्रों मे पूवं २ की उपासनाग्रों 
के फल से उत्तर उत्तर की उपासना का प्रधिक फल टोता 
है एेसा श्रुति कहती है; जसे, यावन्नाम्नो गतं तत्रास्य यथाका- 
मारो भवति' | छां० ७।१।५ |] ( जहां तक नाम की गति 
है वहां तक वह इच्छानुसार गमन करता दै), "वाग्वाव 
नाम्नो भूयसो' | छां ७।२।१ | ( वाणी भ्रवश्य नामस 
बड़ी है) “यावद्वाचो गतं तत्रास्य यथाकामचारो भवतिः 
| छां० ७।२।२ | ( जहाँ तक वाणी को गति है, वहां तक वहं 
` इच्छानुसार संचार कर सकता दै), 'मनोवाव वाचो भूयः' 
[ छां ० ७।३।१ | ( मन ही वाणी सेवडा है) इत्यादि । इस 
` प्रकार यह फलों को श्रधिकता उपासनामें ग्रहण कयि हुए 
प्रतीको पर निभंर हो, यह युक्त ही है; परन्तु यदि वहु 





ग्र ४पा० ३ सू० १६ | ५४६ 


चैकि 








क कन आ कत ऋज कि त केत के ओ ति कपोतो कि ऋ को तिति ऋ क ऋः भ क्के, 


ग्रधिकता ब्रह्य पर निर्भर दहो तो ब्रह्मे किसी प्रकारका 
वेष भाव न होने से फल में विशेषता कहां से भ्रावेगी ? 
इसलिये जो प्रतीक के ्रालम्बन से उपासना करते हैँ उनको 
ग्रौर उपासको के समान फल नहीं मिलता, एेसा सिद्ध होता 
ठे । १६ ॥ 
इति श्रौ ब्रह्म सूत्र के शांकर भाष्य भाषानुवाद 
के चतुथं म्रध्याय का तृतीय पाद 
समाप्त हुभ्रा । 


ब्रह्म सूत्र 
© © 
चतु अघ्याय चतुथ पाद्‌ । 
१ सपद्याविर्भावाधिकरण । सू० १-३ 
संपद्याविर्भावः स्वेनशाब्दात्‌ ।॥ १ ॥ 


संपद्य [ जीव ब्रह्म के साथ ] एकता को प्राप्त होकर 
आविर्भावः [ श्रात्म रूप से | व्यक्त होता है, स्वेनशब्दात्‌ 
क्योकि |[ श्रुति मे उसके लिये ] स्वेन" ( भ्रात्म रूस से) 
एेसा शब्द दिया है। 


श्रुति मे कहा है कि एवमेवेष संप्रसादोऽस्माच्छरीरात्स- 
मुत्थाय परज्योतिरुपसंपद्य स्वेन र्पेणाभिनिष्पद्यते' 
[ छां० ८१२।३ ] ( इस प्रकार यह्‌ संप्रसाद रूप जीव इस 
दरीर से निकल कर पर ज्योति के साथ एकता को प्राप्त 
होकर श्रात्म रूप से व्यक्त होता है) । यहाँ पर संशय होता 
है कि यह जीव देवलोक भ्रादि उपभोग के स्थानों मे किसी 
विदोष नूतन धमं से व्यक्त होता है श्रथवाग्रात्मणरूप हीसे 
व्यक्त होता है । 

, पूवेपक्ष-्नन्य स्थानो के समान वहां भी वह किसी विशिष्ट 
नूतन रूप से ही व्यक्त होता होगा, क्योकि मोक्ष भी एक 
प्रकार का फल ही है यह प्रसिद्ध है1 भ्र भिनिष्पद्यते' ( व्यक्त 
होता है ) यह उत्पत्ति का ही पयय शब्द है । यदि जीव 
यहां पर भ्रात्मरूप से ही व्यक्त होता होगा, एेसा माने तो पूवं 
ग्रवस्थाश्रों मे भी वह वेसा ही व्यक्त होता है एेसा मानना 
पडगा, क्योकि उसके स्वरूप का तो कभी नाश ही नहीं होता । 
इसलिये वहां किसी विशिष्ट रूप से व्यक्त होता है यह मानना 


ही युक्त है । 
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समाघान- वहां पर जीव केवल भ्रात्म स्वरूप ही से व्यक्तः 
टोत। है श्रन्य किसी धर्मं के साथ व्यक्त नहीं होता, क्योकि 
'स्वेनरूपेणाभिनिप्पद्यते' ( श्रात्म रूष से व्यक्त होता दहै) इस 
स्थान पर स्व" ( ्रात्म) शब्दका विशिष्ट रूप से प्रयोग 
किया गयादहै। यदि एसा न माना ज।य तो श्रूतिगत स्व 
ह विशेषण निरथंक होगा । यदि कहो कि स्वका श्रथ 
“प्रपना' एेस्ा लेने से वन जायगा तो यहु ठीक नहीं; क्योकि 
एसा कटने से यहां कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं होता । इस त्रवस्था 
मे जिस रूप से जो वस्तु व्यक्त होगी वह उसी का श्रपना रूप 
दै एेसा कह सक्ते हैँ भ्रौर श्रुति का ^स्व' यह्‌ विशेषण व्यथं 
टो जायगा। परन्तु यदि सस्व शब्द का भ्रात्मा एेसा श्रं 
लिया जाय तव वह्‌ विशेषण सार्थक होता है ग्रौर उसका भाव 
यह होता है कि जीव केवल ्रात्मरूपहीसे व्यक्त होताहे ` 
म्रन्य किसी नवीन ख्प से नहीं।॥ १॥ 

जव पूर्वे को भ्रन्य म्रवस्थाभ्नो मे तथा इस प्रवस्थामेभी 
यदि जीव का स्वरूप समान रूपसे ही भ्रविनारी रहता है 
तव उनमें मेद क्या होता है सो बतातेर्है- 

मुक्तः प्रतिज्ञानात्‌ । २॥ 

मुक्तः वह्‌ मुक्त होता है, प्रतिज्ञानात्‌ क्योकि भ्रति ने 
वेस प्रतिज्ञा की है। 
यहां पर “व्यक्त होता दहै एसा जिसके लिये कहा है वह्‌ 
सव वन्धनों से विमुक्त होकर शुद्ध भ्रात्म रूप से म्रवस्थिति 
होता टै। परन्तु पहले वह श्र॑धो भवति' [ छौं° ८।६।१ ] 
( वह्‌ भ्र॑ध होता है यानी स्वप्नावस्था मे बाह्य इन्द्रियों के 
व्यापार से रहित होता है ) श्रपि रोदितीव' [ छं° ८।१०।२] 
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(-मानो रोता हो यानी जाग्रदावस्था में दुःख दोकादि के संयोग 
से रोता हो, एेसा प्रतीत होता है) तथा "विनाशमेवापीतो 
भवति' [ दछ० ८।११।१ | (नाशकोदही प्राप्त होता दै यानी 
सुषुप्ति श्रवस्था में वेसा प्रतीत होता है) इस प्रकार तीनों 
ग्रवस्थाश्नों से वह कलुषित होकर रहता है यह्‌ इसमें भेद है । 
परन्तु भ्रव वह्‌ मुक्त हुश्रा यह कंसे जाना जाता ? श्रृतिकी 
प्रतिज्ञा से वेसा विदित होता दै । "एतं त्वेव ते भूयोऽनुव्याख्या- 
स्यामि' [ छां० ८।९।३, ८।१०।४, ८।११।३ ] (में तुते 
उसी श्रात्मा काफिर वणन करूगा ) इस प्रकार श्रवस्थात्रय 
दोषों से रहित श्रात्मा ही वणन का विषय होगा, एसी प्रतिज्ञा 
करके ही, तथा श्ररारोरं वाव सन्त न प्रिथाप्रियेस्पृगतः' 
| छां० ८।१२।१ |] (उस देह से रहित श्रात्मा को प्रिय 
प्रोर ्रप्रिय स्पद्ं नहीं करते ) एषा कहकर “स्वेन रूपेणा- 
भिनिष्पयते स उत्तमः पुरुषः' | छां० ८।१२।३ ] ( म्रात्म रूप 
से व्यक्त होता है, वह उत्तम पुरुष दहै) इस प्रकार श्रुति 
उपसहार करती है। इसो प्रकार प्राख्यानके प्रारम्भमेभी 
य भ्रात्माऽपहत पाप्मा' [ दा° ८।७।१ ] (जो यह पाप 
रहित श्रात्मा है) इत्यादि से मूक्तात्मा के विषय मे कथन 
करने की श्रुति ने प्रतिज्ञाकीदै । स्रव मोक्षकीफलरू्पसे 
जो प्रसिद्धि है वह केवल वन्य निवृत्तिकी प्रपेक्षाहीसे दै, 
नवीन किसी फल की उत्पत्ति की श्रपेक्षा से नहीं) वेसे हीः 
्रभिनिष्पद्यते' ( व्यक्त होता है ) इस प्रकार जो उत्पत्ति- 
श्रथेक कथन है वह भी उसकी पूवे भ्रवस्थाकी श्रपेक्षादीसे 
कहा है । जैसे रोग निवृत्त होने पर वह निरोग हृत्रा एेसा 
कहते है; वैसे ही यह जानो ॥ २ ॥ 
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श्रात्मा प्रकररणात्‌ । ३॥ 
प्रकरणात्‌ प्रकरणा से | ज्योति ] आत्मा ्रात्मा है 
| एेसा विदित होता है ] | 
गंका--जीव मुक्त होता देसे कंसे कह सकते हैँ जव कि 
परं ज्योतिस्पसंपद्यते' | छाँं० ८ । १२।३ ( वह पर ज्योति 
के साथ एकता को प्राप्त होता है ) यह्‌ श्रुति उसका कायं रूप 
से ही वणन करती है ? क्योकि ज्योति शब्द भौतिक ज्योति के 
प्रथहीमेंरूढ्है। तथा कार्य समूहसे जो पर नहीं हुश्रा है 
एसा कोई भी पुरुष मुक्त नदीं हो सकता, क्योकि विकार मात्र 
दुःख रूप है यह्‌ परसि 
समाघान--यह्‌ दोष नहीं है, क्योकि यहाँ पर प्रकरणसे 
ज्योति शब्द से भ्रात्मा ही का वोव होता है। य अ्रात्माऽपहत- 
पाप्मा विजरो विमृल्युः [ छां०८।७।१] (जो ्रात्मा 
पाप रहित तथा जरा मृत्यु रहित है ) इस प्रकार परमात्मा का 
ही यह अकरण होने से यहां पर ्रकस्मात्‌ भौतिक ज्योति का 
ग्रहरण नहीं किया जा सकता; क्योकि एषा करने से प्रकरण के 
विषय का त्याग श्रौर नवीन ही किसी विषय का ग्रहण, ये दोष 
प्राप्त होगे । वेसे ही ज्योति राब्द भ्रात्माके प्रथं मे श्रुति में 
प्राता भी दे, जसे, (तद्‌ वा ज्योतिषां ज्योतिः' [ ब्रु° ४।४।१६| 
( देव उसकी ज्योतियों की ज्योति रूप से उपासना करते है ) । 
इसका श्रधिक विवेचन पहले [ ब्र° सू०१।३।४० | इस 
सूत्र मे किया गया है॥३॥ 
२ श्रविभागेन हृष्टत्वाधिकरण । ` 
श्रविभागेन हष्टत्वातु ॥ ४ ॥ 


अविभागेन [ मुक्त जीव ब्रह्म के साथ | एक होकर 
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[ रहता है, ] ृष्टत्वात्‌ क्योक्रि श्रुति वैसा ही कहती है । 


परज्योति के साथ एकता को प्राप्त होकर जीव जव श्रत्म 
रूप से व्यक्त होता है तव वह्‌ परमात्मा से विभक्त रहता है 
ग्रथवा प्रविभक्त रहता है, इसका विचार करते हए यदि कोई 
यों समे कि स तत्र पर्येति" [ छां०८। १२।३ ] ( वहाँ 
वह्‌ सचार करता है ) इस्त श्रतिमे प्रश्रय भ्रौर त्राधितका 
निदेश किया हुश्रा होने से, तथा शज्योत्तिरुपसंपद्य' | छँ 
८ । १२।३] ( ज्योति के साथ एकता को प्राप्त होकर ) 
इस शति मे कर्ता श्रौर कमं का निर्दश किया हन्ना होने से जीव 
मुक्त होने ¶र भी परमात्मासे विभक्त ही रहता है, उसको 
समते हैँ कि मूक्त म्रात्मा परमात्मा से श्रविभक्त ही रहता 
है; क्योकि श्रुतिमे वसा ही देखा जाता है। तत्त्वमसि 
[ छां०६।८।७]| ( वह यानी ईश्वर तु है), ग्रहं 
ब्रह्याऽस्मि' | वऽ १।४। १० | (मैब्रह्यहूं), “यत्र नान्य- 
त्पर्यति' | छां० ७।२४। १ ] ( जहां वह भ्रन्य कुं भौ 
नहीं देखता ), न तु तद्द्वितीयमस्ति ततोऽन्यद्विभक्तं यत्पश्येत्‌ 
{ बृ० ४।३।३३ | ( वहाँ पर श्रौर दूसरा कुछ भी नहीं है 
कि जिसको वह्‌ भिन्न रूप से देख सके ) इत्यादि श्रृतिवाक्य 
मुक्त को परमात्मा से भ्रविभक्तरूपसे ही दिखाते दैँ। जसा 
ज्ञान होता है वेसा ही फल होता है, एेसा वह उसका यानी 
ब्रह्म का संकल्प करता है ( इसलिये उसको ब्रह्मलोक की 
प्राप्ति होती है ) इस न्याय से मानना पडता है । “यथोदकं 
शुद्धं शुद्धमासिक्तं ताहगेव भवति । एवं मूनेविजानत श्रात्मा 
भवति गोतम ॥।' [ क० ४1 १५] ( जैसे शुद्ध जल शुद्ध में 
भिलाने से तद्रपहो जाता है, हे गौतम, ज्ञानी मुनि का श्रात्मा 
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भीवेसाहीहो जाता है ) इत्यादि जो श्रुतियां मूक्त ्रात्माका 
स्वरूप प्रतिपादन करती हवे भी श्रभेद ही का प्रतिपादन 
करती हैँ । नदी श्रौर सयुद्र के हष्टांतो से भी यही वात प्रति- 
पादित होती दहै । ग्रव भ्रभेददहोतेहृएभी गोणसरूपमसे भेदका 
निर्देश हो सकता है, जसे, 'स भगवः कस्मिन्प्रतिष्ठित इति स्वे 
महिम्नि [ छा० ७।२४। १] (है भगवन्‌, वह॒ किसमें 
प्रतिष्ठित है? श्रपनी महिमा में), श्रात्मरतिरात्मक्रीडः' 
[ दछांऽ ७।२५। २] (्रात्मामे प्रेम रखने वाला तथा 
ग्रात्मा से क्रीडा करने वाला ) इत्यादि श्रूतियों में यही वात 
दिखाई देती है 11 ४॥ 
३ ब्राह्याधिकरण । सू० ५-७ 
ब्राह्म ए जमिनिरुपन्यासादिम्यः ।॥ ५ ॥ 
ब्राह्मण | जीव ] ब्रह्मस्वरूप से [ व्यक्त होता है, 
एेसा ] उपन्यासादिभ्यः [ श्रुति के | कथन भ्रादि से जैमिनिः 
जेमिनि ्राचाये | मानते हैँ [ । 
स्वेन रूपेण' [ छां ८।३।४] (श्रात्म रूपसं) इस 
श्रुति से जीव [ मोक्षावस्थामे | आत्मा रूप से न्यक्त 
टोता दै, किंसी भ्रन्य नूतन रूप से नहीं यह सिद्ध हुभ्रा। भ्रव 
उसमे विशेषता कौनसी होती है एेसी जिज्ञासा होने पर 
कठते दँ - | 
जेमिनि भ्राचायकामत है कि इसका स्वरूप ब्रह्य का 
स्वरूप हे भ्र्थात्‌ पाप रहितत्व भ्रादि से लेकर सत्य संकत्पत्व 
पन्त सव धमं तथा सवंज्ञत्व श्रौर सर्वेश्वरत्व इन घर्मो सं 
युक्त स्वरूप से वह व्यक्त होता है श्रुति के कथन रादि से एेसा 
ही विदित होता है; जसे, शय श्रात्माऽपहत पाप्मा [ छां 
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सूत ब्रह्य 
८।७।१ | (जो श्रात्मा पाप रहितदहै) इत्यादि से लेकर 
सत्यकामः सत्यसंकल्पः [ छां०८।७।१] (जो सत्य 
काम श्रौर सत्य संकल्प है ) यहां तक के कथनसे ्रात्मा इसी 
स्वरूप वाला दै एेसा वोच होतादहै। तथा (स तत्र पर्येति 
जक्षन्क्रोडन्रममारः' | छां०८। १२।३] ( वह्‌ वहां पर 
. खाते हुए, खेलते हृए, ्रानन्द करते हुए संचार करता है ) यह्‌ 
श्रुति उसके स्वरूप के एेश्वयं को दिखाती है । (तस्य स्वेषु 
लोकेषु कामचारो भवति" [ छां० ७।२५।२] ({ वह सव 
लोको मे स्वच्छन्द रूप से संचार करता दै) यह्‌ श्रृतिभी वही 
वात कट्ती है । 'सवेज्ञः सर्वेश्चरः' ( वह सर्वज्ञ प्रौर सर्वेश्वर है ) 
इत्यादि निदेश भी एेसा मानने से युक्त होते दै ।। ५॥ 
चितितन्मात्र ख तदात्मकत्वादित्योडलोमि. ।॥ ६ ॥ 
चितितन्मान्रेण | जीव मोक्षावस्थामें | केवल चंतन्य 
रूप से [ व्यक्त होता दै |, तदाटमकत्वात्‌ क्योकि उसका वही 
यानी चंतन्य ही स्वरूप है, इति एेसा ओडलोमिः ब्रोडलोमि 
ग्राचायंका मत दहै। 
यद्यपि पाप रहितत्व म्रादि धमं श्रुति ने विभिन्न रूप सं 
कहे हैँ तो भी उन शब्दों सेजो भाव उत्पन्न होते ह उन्हीं सं 
उन धर्मो की कल्पना की जाती है, क्थोकि उनसे वह पाप प्रादि 
से रहित टै इतना ही बोध होता दै। परन्तु केवल चेतन्य 
ग्रात्मा का स्वरूप है इसलिये वह्‌ कंवल्य चतन्य स्वरूप से व्यक्त 
होता है एेसा मानना ही युक्तदहै। वेसे ही, !एवं वा भ्ररेऽय- 
मात्माऽनन्तरोऽवाह्यः कत्स्नः प्रज्ञानघन एवः | ब° ४।५।१३ | 
( अरो, इस प्रकार इस प्रात्मा कान श्रंतर है, बाह्य है; वह्‌ 
स्वं रूप ्रौर ज्ञानमयदही है) यह श्रूति इसी सिद्धान्त के 
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ग्रनुक्ूल है । यद्यपि सत्य काम ( जिसके काम सत्य होतेह) 
प्रादि घमं वस्तुरूपसे कहे गयेँतोभी ये धमं उपाधि के 
सम्बन्ध कौ ग्रपेक्षा रखते है, इसलिये वे चंतन्य के सहश्च उसका 
स्वरूप नहीं हो सक्ता, क्योकि ब्रह्य के म्रनेक प्राकारो का 
श्रुति निषेव करती है । ब्रह्य के ्रनेक रूप नहीं होते इस प्रकार 
उनका निषेव नन स्थानतोऽपि परस्योभयलिगम्‌' [ त्र० सू 
३।२।११ | इस सूत्र से क्रिया गया है । इसलिये “वह्‌ खाता 
दै' भ्रादि निर्देश जसा वह्‌ ग्रपनेही में प्रेम रखतादहै' भ्रादि 
कथन उसको स्तुति के निमित्त दहै वेसा, केवल उसके दुःख के 
प्रभाव का प्रतिपादक है; क्योकि प्रेम करना, क्रीडा करना, 
सहवास करना भ्रादि बातों के लिये दूसरे की श्रपेक्षा होने से, 
ग्रात्मा मे इनका कथन करना सम्भव नहीं है। इसलिये, 
जिससे समस्त प्रपंच नष्ट हुभ्रा है, जो प्रसन्न है तथा जिसका 
किसी प्रकार निर्देश नहीं हो सकता, एसा चंतन्य स्वरूप से 
ही वह व्यक्त होता दै एेसा भ्रौडलोमि म्राचायं का मत 
है ॥ ६॥ 
एवमप्युन्यासात्प्‌ वभावादविरोधं 
बादरायणः ॥ ७ ॥ 

एवमपि एसा माने तो भी उपन्यासात्‌ श्रुति के ] उपन्यास 
से | जीव का | पूर्वभावात्‌ पूर्वे कथित रूप भीटहै इसलिये 
` अविरोधम्‌ कोई विरोध नहीं प्राप्त होता, इति एेसा बादरायणः 
वादरायण प्राचायं मानते हें । 

एसा माने तो भी यानी चेतन्य ही ग्रात्मा का पारमार्थिक 
स्वरूप है क्षा मने तो भो श्रुति के उपन्यास ( कथन.) 
प्रादि से विदित हुश्रा पहले का ब्रह्म के एेश्वयं वाला जीव 
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का स्वरूप भी व्यवहार दशा की ग्रपेक्षासे कटा ह्म्रा होने से 
वह॒ इसका निराकरण नदो करता, इसलिये इसमें कुच भी 
विरोध नहीं प्राप्त होता एेपा वादरायण भ्राचा्ये का मत 
है ।॥ ७॥ 
४ संकत्पाधिकर । सू० ८-& 
संकल्पादेव तु तदु तेः ॥ ठ ॥। 

संकल्पात्‌ संकल्प से एव तु ही [ मूक्त जीव भ्रपने 
कायं करते हैँ |; तच्छृतेः क्योकि श्रुति में एसा कटा दै । 

हाद विद्या ( हृदयम ब्रह्य की उपासना) मेंकहादटैकि 
स यदि पितृलोककामो भवति संकल्पादेव।स्य पितरःसप्रु्तिष्र ति" 
। छां ८।२।१ | ( यदि वह पितृलोक की इच्छा करेतो 
उसको संकल्प ही से उसके पितर लोग श्रा मिलते है) 
इत्यादि । यहां पर संशय होता है कि क्या संकत्प हौ से के्वेल 
पितरों को प्राप्ति होतो है श्रथवा श्रन्य निमित्तो के साथ 
संकल्प भी उसका एक हेतु होता है । 

पूवेपक्ष-यद्यपि श्रुति ने “संकरत्पादेव' ( केवल संकल्प 
हीसे ) एेसाकहा दैतो भी, जंसे व्यवहार में देखने में भ्राता 
है, वंसे उसके लिये म्रन्य निमित्तो की श्रपेक्षा मानना ही युक्त 
है । व्यवहार मे जिस प्रकार हमारे संकरत्प हमारे गमन भ्रादि 
भ्रन्य हेतुश्रों कै साथ पितर भ्रादिकी प्राप्ति कराते है, वेसा 
ही मुक्तो के लिये भो होता होगा । इस प्रकार मानने से हमारे 
ग्रनुभव के विरुद्ध कोई कल्पना नहीं करनो पड़ेगो । श्रुति ने 
केवल संक्रत्प से" पेक्षा जो कहा है वह जसे राजा के संक्रत्प के 
सम्बन्ध मे उसके संकल्पित पदार्थो को प्राप्त कराने वाली उसके 
पास रहने वाली इतर सावन सामग्री को भ्रपेक्षा रखते हृए ही 
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कहा जाता है वसा ही है । केवल संकल्प से उत्पन्न हए पितर 
ग्रादि मनोराज्य के पदाथे के समान ग्रस्थिर होने सेवे अ्रधिक 
भोग प्रदान करने में श्रसमर्थं ही रहंगे । 

समाधान-संकत्प ही से केवल पितर भ्रादिकी प्राप्ति 
टोती है, क्योकि श्रुति में एेसा ही उसका कथन है। 
(संकल्पादेवास्य पितरः समुत्तिन्ति' [ खछों० ८।२।१ ] ( इसके 
संकल्प ही से इसको पितर लोग भ्रा मिलते हैँ) इत्यादि 
श्रुति को यदि ्रन्य कारणों की श्रपेक्षा माननी पडे तो, विरोध 
होगा । ग्रौर यदि अ्रन्य साधनों की श्रयेक्षा माननी पडेतोवे 
सावन संकल्पसाध्य हों यह वन सकता है परन्तु श्रन्य प्रयत्न 
से प्राप्त होने वाले साधनों की श्रपेक्षा नहीं मानी जा सकती; 
क्योकि एेसा होने से जव तक वह्‌ साधन प्राप्त नहीं है तब 
तक उनके संकल्प निष्फल ही सिद्ध होंगे । ग्रतिरिक्त इसके, 
जो वात केवल श्रुति ही से जानी जा सकती है उसकी 
व्यावहारिक श्रनुभव से उपपत्ति लग नहीं सकती । मुक्तां के 
संकल्प सामान्य लोगों के संकत्प से विलक्ष होने से वे जव 
तक भ्रावश्वकता होगी श्रपने संकल्प ही से स्थिर रह 
सकरगे ॥ ८ ॥ 


ग्रतएव चानन्याधिपतिः ॥ € ॥ 
अतएव इसीलिये च ही | ज्ञानी का ] अनन्याधिपतिः 
प्रन्थ कोई भ्रधिपति नहीं होता [ एेसाश्रुतिने कहा है ]। 
इसीलिये यानी ज्ञानी क संकल्प व्यर्थं न होने से ज्ञानी 
का कार प्रन्य अधिपति नहीं होता भ्रर्थात्‌ उसका कोई स्वामी 
नहीं हता । सामान्ध मनुष्य भौ बने वहां तकं भ्रपने पर दूसरे 
कितो का स्त्रामित्व हो एसा संकल्प नहीं करता । श्रुति 
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भो यही वतातौ है, जसे, श्रथ य इहात्मानमनुविद्य त्रजन्त्येतांश्च 
सत्यान्का्मास्तिषां स्वेषु लोकेषु कामचारो भवति' [ दयां ° ८।१।६ | 
( जो यहां पर भ्रात्मा को तथ! इसके सत्य कामों को जानकर, 
ग्रथति उसको यह्‌ कामना सत्य यानी परिपू होगो ठेसा 
जानकर, जो यहाँसे जाते वे सव लोकों में ग्रपनी इच्छासे 
गमन करते हँ )।॥ &॥ 


५ श्रभावाधिकरण । सू० १०-१४ 
प्रभावं बादरिराह ह्यवम्‌ ।। १० ॥। 

अभावम्‌ | ज्ञानी के शरीर श्रौर इन्द्रियां ] नहीं होती, 
पेसा बादरिः वादरि श्राचा्ये [ कटते दँ | हि क्योकि एवम्‌ 

पेसा ही आह्‌ | श्रुति | कहती है । 
संकल्पादेवास्य पितरः समृत्तिति' | छा ८।२।१ | 
( इसके संकल्प ही से पितर उसको श्रा मिलते दँ), इत्यादि 
श्रुति से ज्ञानी को संकत्प का साधन भूत मन अ्रवश्य टोतादै 
एेसा सिद्ध ह्श्रा। भ्रव यहां पर जिसनज्ञानी को देश्चयकी 
प्राप्ति हुईदै उसको ररीर भ्रौर इन्दरियां होती हैया नहीं 
इसका विचार करते्टै। इस विषय मे वादरि श्राचायका 
मत है कि एेश्यं कोप्राप्त हुएज्ञानीको शरीर ग्रौर इश्द्रियां 
नहीं होती, क्योकि श्रुति एेसा ही कती दै-जंसे, मनसंता- 
न्कामान्पश्यन्रमते' | दछां° ८।१२।५ | (मनदहीसे वह्‌ प्रपने 
इच्छित विषयो को देखकर उनमे रममाण होता टै ), य एते 
ब्रह्मलोके | छां० ८।१३।१ ] (जो कामनार्णं इस ब्रह्मलोक 
मे प्राप्त होती है) इत्यादि । यदि वह दारीरग्रीर इख्द्रियोसे 
इनं विषयों मे रममाण होता तो केवल 'मनसा' ( मनसे ) 


लिति 
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एेसा विशेषण रखने की भ्रावश्यकता नहीं थी । इसलिये मोक्ष 
श्रवस्था मे शारीर ्रौर इन्द्रियां नहीं होतीं ।॥ १० ॥ 
भावं जमिनिविकल्पामननात्‌ ॥ ११1 

भावम्‌ [ उसके शरीर ग्रौर इन्द्रियां | होती ह [ एेसा | 
जमिनिः जेमिनि म्राचायं [ मानते हैँ | विकल्पामननात्‌ क्योकि 
[ इस विषय मे श्रुति | विकल्प का कथन करती है । 

जेमिनि आ्राचा्यं मानते ह कि ज्ञानी को जैसे मनहोतादहै 
वैसे इन्द्रियां ग्रौर शरीर भी होता है, क्योकि स एकधा 
भवति त्रिधा भवति' | छां० ७।२६।२; ] ( वह एक होता है, 
तीन प्रकार का होताहै) इस प्रकार से श्रुति उसका श्रनेक 
प्रकार से होने के विकत्प का कथन करतीहै ग्रौर उनका 
ग्रनेक प्रकार से होना विना शरीर के वन नहीं सकता । यद्यपि 
यह्‌ विकल्प से म्रनेक होना निगुण भूमाविद्या मे कहा गया है 
तथापि यह एेश्वयं सगुण भ्रवस्था में ही होता है रौर भूमाविद्या 
की स्तुति के निमित्त ही वहां पर कहा गया है, इसलिये उसको 
वहां सगर विद्या के फल रूप ही से समना चाहिये ॥ ११॥ 

ट {दशाहुवदुभयविधं बादरायरणोऽतः ॥ १२ ।1 
अतः इसलिये उभयविधम्‌ | वह | दोनों प्रकार से 
[ होता है ] द्वादशाहवत्‌ द्वादशाह के समान [ इसको समको, | 
बादराथ्णः [ एेसा ] बादरायण म्राचायं | मानते हें | । 

बादरायण ्राचायं मानते है कि “इसलिये यानी भ्रति में 
दोनों प्रकार के चिन्ह उपस्थित होने से, वह्‌ [दोनों प्रकार से 
होता है एेसा कहना ही ठीक है\ जब वह सशरीर होने की 

२६ ष 
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इच्छा करता है तव वह दारीर युक्त होतादहै श्रौर जव शरीर 
को अआ्रावश्यकता नहीं समता तव शरीर रहित होजाता है) 
एेसा मानने का कारण यह है कि वह सत्य संकल्प होतादै 
श्रोर संकल्प म्रनेक प्रकार के होते हैँ । दादशाह्‌ के समान इसको 
समभना चाहिये । जंसे द्रादलाह सत्र भीदटैश्रौर श्रहीन भीटै 
( जहां श्रूति उप ~+-इ धातु से यज्ञ का विघान करती टै उसको 

कहते हे रौर यज्‌ धातु के प्रयोग से विधान करती दै 
उसको श्रहीन कहते हैँ । दादशाह्‌ के सम्बन्ध में दोनों क्रियाश्रों 
का प्रयोग श्रुति मे मिलता है; क्योकि श्रृतिमें दोनों प्रकारके 
चिन्ह उपलब्ध होते हैँ । वैसे ही यहाँ समभना चाहिये । १२ ॥ 


तन्वभावे संध्यवदुपपत्त: ॥ १३ ॥) 


तन्वभावे जव ररीर नहीं होता तव संध्यवत्‌ स्वप्न के 
समान उपपत्ते: इसकी उपपत्ति होती दहै, इसलिये [ यह्‌ 
ठीक है |। 
जव सेद्रिय शरीर का ग्रभाव होता है तव स्वप्न मे शरीर 
तथा इन्द्रियों का भ्रभाव होते हृए पितर्‌ भ्रादि इष्ट पदार्थो की 
वहां जो उपस्थिति होती है वह्‌ जसे केवल प्रतीति मात्र होती 
है वैसा ही मोक्ष श्रवस्थामे भीं वन सकेगा रौर इस प्रकार 


यह ठीक बेठता है ।॥ १३॥ 
भावे `जाप्रदत्‌ ।\ १४ ॥ 


भवे [ तथा जब शरीर | होता है. तब जाग्रदरत्‌ जाग्रत्‌ 
के समान [ इसको उपपत्ति लगती है | । 
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तथा जव उसको शरीर होता है तव जसे जाग्रत्‌ भ्रवस्था 
मे पितर श्रादि इष्ट पदाथं वतमान होते है, वैसा ही मुक्त के 
लिये होता दहै। । 


६ प्रदीपाधिकरण । सू° १५-१६ 
प्रदीपवदवेशस्तथाहि दशयति । १५॥ 


प्रदीपवत्‌ | जीव का | प्रदीप के समान. [सव शरीर मे] 
आवेशः प्रवेश होता दै, हि क्योकि तथा वैसा -ही दशंयति 
श्रुति वताती है । 7 = 


भावं जेमिनिविकल्पामननात्‌' [ ब्र०° सु०४।४। ११] ` 
इस सूत्र से मुक्तो का ररीर होता है एेसा कहा । वहां यह प्रन 
उपस्थित होता है कि मुक्त पुरुष तीन प्रकार की श्रवस्या श्रादि 
मे जो श्रनेक शरीरो को उत्पन्न करते हवे शरीर क्या कठ 
पुतलियों के समान निरत्मक यानी निर्जीव होते है. श्रथवा 
जसे हम लोग भ्रादिके ररीर होते है वैसे सजीव होते है। 
पूवेपक्ष का कथन है कि श्रात्मा भौर मन के भेद नहीं हो सकते 
इसलिये उनका एक ही शरीर से संबन्ध होता दै रौर अनन्य 
दारीर निरात्मक वाजडदही होतेह । इस पर उत्तर देते है कि 
श्रदीपवदावेराः०' ( प्रदीप के समान जीव.सब ररीरो मे प्रविष्ट 
होता दै इत्यादि ).। जेसे दीप एक होते हुए भी विक्रार को 
प्राप्त होने कौ राक्ति से युक्तं होने से वह भ्रनेक प्रदीपो के भाव 
को प्राप्त होता है, वेसेही ज्ञानी एक होते हए भी -एच्व्यं 
से युक्त. होने के कारण. श्रनेक भावों को.. पराप्त 
होकर सव शरीरो मे प्रविष्ट होता है। यहु कंसे जाना ? 
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दास्त्र इसी प्रकार एक ही को श्रनेक भावों कौ प्राप्ति होती है 
एेसा कहते हैँ इससे; जंसे “स एकधा भवति त्रिया भवति पंचवा 
सप्तधा नवधा [ छां० ७। २६।२ ] ( वह एक रूप से रहता 
है तीन प्रकारसे होता दहै, पांच, सातवानौ प्रकार से होता 
है ) इत्यादि । शरीरो को यदि कटपूतलियों के समान माना 
जाय तो यह श्रुति युक्त नहीं होती तथा म्न्य कोई जीव इन 
शरीरो मे प्रविष्ट हो जाता हो तव भी युक्त नहीं होता । इसी 
प्रकार जड़ शरीरो की प्रवृत्ति भी सम्भव नहीं दहै। भ्रव जो 
पूवेपक्ष मे कहा है कि श्रात्मा ग्रौर मन के भेद नहीं हो सकते, 
इसलिये श्रनेक रारीरों के साथ उसका योग नहीं वन सकेगा, 
इसका उत्तर देते हैँ कि यह दोष नहीं प्राप्त होता, क्योकि 
ज्ञानी सत्य संकल्प होने से मन सहित म्रन्य शरीरो को वह्‌ 
उत्पन्न करता है, जो सब उसके एक मन के ही भ्रनुवर्ती होते 
हैँ । उनको उत्पन्न करने पर वे उपाधि रूप होने से उनकी 
उससे भिन्नता होती है, इसलिये वह उनको ग्रपने म्रधिकारमें 
रख सकता है । योग शास्वमे योगियों के प्रनेक शरीर टोने 
की बात कही है वहु इसी प्रकारक है । १५॥ 
दाका-जव श्रुति 'तत्केन क विजानीयात्‌" | बृ° ४।५।१५| 
( तब वह किससे किसको जाने), (न तु तद्द्वितीयमस्ति 
ततोऽन्यद्विभक्तं यद्विजानीयात्‌" [ ब्रृ०४।३।३० ] ( परन्तु 
वहां भ्रन्य कुद भी नहीं है, जिसको वृह भ्रपने से ्रन्य म्रौर 
पथक्‌ जाने ), सलिल एकोद्रष्टाऽ॑तो भवति' [ ब्र ०४।३।३२ | 
{ वह जलं के सहंश एक द्रष्टा रौर द्र त रदित एेसा होता है ) 
इत्यादि भ्रकार से मक्त ्रात्मा मे विशेष विज्ञान का निषेध 
करती है, तब उसके श्रनेक शरीर होना श्रादि एेद्वयं होता है 
यं कंसे मान सकेगे । 
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इसका उत्तर प्रागे के सूत्र से देते है 
स्वाप्ययसंपच्योरन्यतर पेक्षमाविष्कृतं हि ॥ १६ ॥ 


स्वाप्ययसंपतत्योः स्वाप्यय ग्रौर संपत्ति इनमे से 
अन्यतरापेक्षम्‌ किसी एक की अ्रपेक्षा ही से | मुक्तं जीव को 
विशेष ज्ञान नहीं होता एेसा कहा है ], हि क्योकि आविष्कृतम्‌ 
( यह्‌ वात वहीं पर ) स्पष्ट हुई है 1 


स्वाप्पय का अ्रथं है सुषुप्तावस्था, क्योकि स्वमपीतो भवति 
तस्मादेनं स्वपितीत्याचक्षते' | ब्र° ६।८।१ ] ( व्ह भ्रपने में 
लीन हो जाता है इसलिये उसको, वह सोता है एेसा कहते हैँ ) 
एेसा श्रुति कहती है । संपत्ति का भ्रथं है कंवेल्य; क्योकि श्रह्यं व 
सन्ब्रह्माप्येति, [ ब्रृ° ४।४।६ ] ( ब्रह्म होकर ही वह्‌ ब्रह्य कोः . 
प्राप्त होताहै ) एेसी श्रुतिदहै। इन दोनोंमे से किसी एक 
ग्रवस्था की अ्रपेक्षा ही से मुक्त पुरुष को किसी प्रकार का 
विदोष वोध नहीं होता एेसा कहा गया है । कीं पर सुषुप्ति 
ग्रवस्था को लेकर कहा है तो कहीं पर कंवल्य भ्रवस्था को 
लेकर कहा है । यह्‌ कंसे जाना जाता है ? इससे किं जहां पर 
यह कहा हुभ्रा है वह इनही मे से किसी का प्रकरण है, जंसे- 
एतेभ्यो भूतेभ्यः समूत्थाय नान्येवानुविनदइयति न प्रत्यसंज्ञा- 
ऽस्तीति" [ बृ° २।४।१४ ] ( इन भूतो से उत्पन्न होकर वह्‌ 
उनके ही पीछे नष्ट होता है मृत्यु के. पश्चात्‌ उसको किसीं 
प्रकार का ज्ञान नहीं होता), "यवर त्वस्य सवेमात्मेवाभूतः 
[ ब्र० २।४।१४ ] ( जहां उसको सब करु ्रात्म रूप हो जाता 
है ), “यत्र सुप्तो न कंचन कामं कामयते न कचन ष स्वप्नं परयति 
[ त्रृ° ४१३१६ माण्ड ५ ] जहां पर सो जाने पर नः वह 
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किसी की इच्छा करता है न कोई स्वप्न देखता है ) इत्यादि 
शरुतियों का कथन है । भ्रव वहां पर जो रेश्चयं का वर्णनहै, 
वह्‌ स्वग ्रादि कै समान एक पृथक्‌ ही श्रवस्था उसको है, जो 
सगुण उपासना के फल रूप है । इसलिये इसमें कोई दोष नहीं 
भ्राप्त होता ॥ १६॥ 

७ जगदचापाराधिकरण । सू० १७-२२ 


जगदुव्यापारवजं ` प्रकररगादसं निहितत्वाच्च ।! १७ ॥ 


जगद्‌ व्यापारवजं म्‌ | मुक्तात्माग्नों को | जगत्‌ के व्यापारो 
को छोडकर [ शेष सव प्रकार का देश्चये प्राप्त होता दै] 
भ्रकरणात्‌ प्रकरण से च तथा असंनिहितत्वात्‌ (मक्त त्रात्माग्रों 
का वहां ) समीप निदान होने से [ यही विदित होता दहै |] । 

सगुर ब्रह्म को उपासनासेजोमनही के साथ ईश्रसे 
सायुज्य को प्राप्त होते है उनका रेश्वयं मर्यादित होता है स्रवा 
्रमर्यादित, एेसा संशय होता है । 

पूवेपक्ष- यहां म्रमर्यादित पेयं की प्राप्ति होनी चाहिये, 
क्योकि श्राप्नोति स्वाराज्यम्‌ | त° १।६।२ |] ( उसको 
स्वाराज्य यानी एेश्वयं प्राप्त होता है ), 'स्ेऽस्मे देवा बलिमा- 
वहंति [ त° १।५।३ ] ( सब देव उसके लिये बलि ले भ्राते 
हैँ ), तेषां सर्वेषु लोकेषु कामचारी भवति" | छां ७।२५।२, 
८।१।६ ] ( वे स्वेच्छा पूवक सब लोको मे संचार कर सकते 
है ). इत्यादि श्रुतियों से यही विदित होता है । 
+ इस पूरवेपक्षः का उत्तर "जगद्व्यापारवजेम्‌" ( जगत्‌ के 
व्यापारो को छोड़कर ) इत्यादि. इस सूत्र से देते हँ । उसका 
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प्रथं यह्‌ है कि जगत्‌ की उत्पत्ति श्रादि व्यापारो को छोडकर 
ग्रणिमा भ्रादि इतर एेडवयं मुक्तात्माग्नों मे होता है, परन्तु 
जगत्‌ की उत्पत्ति श्रादि का व्यापार तो नित्य सिद्ध ईश्वर दही 
काटैे। क्यों ? इसलिये कि जहां यह्‌ कथन है वह्‌ ईश्चरहीका 
प्रकरण है सुक्तात्माग्रों का वहां सम्बन्ध नहीं है । परमेश्वर ही 
को जगत्‌ के व्यापार का भ्रधिकार है, क्योकि उसी के सम्बन्व 
में उत्पत्ति श्रादि का श्रुति मे कथन है । श्रुति ने उसको नित्य 
भी कहा है रौर उसी के भ्रन्वेषण तथा जिज्ञासा करने वाले 
इतर पुरुषों को ्रणिमादि देश्चयं की प्राप्ति होती है एसा श्रृति 
में कटा है । इसलिये मक्त प्रात्माभ्नों का जगद्व्यापार से कोई 
सम्बन्ध नहीं । इनके मन सहित होने ही से इनके भ्रनेक होना 
संभव है ग्रौर इनमें से कोई तो स्थिति की इच्छा करेगा तो 
कोई संहार के लिये उत्सुक होगा म्रौर इस प्रकार इनमे विरोध 
भी होना संभव है । भ्रव किसी एक के संकल्प के भ्रनुसार ही 
दूसरा संकल्प करता है, एेसा मानने से कोई विरोध नहीं 
श्रावेगा, एेसा कहकर इसका कोई समथेन करेगा तो एेसा करने 
से वे सव परमेश्वर की इच्छा के भ्रनुसार ही संकल्प करते हैँ 
एेसा सिद्ध होगा ॥ १७ ॥ 
प्रत्यक्षोपदेशादिति चेन्नाधिकारिक- 
मंडलस्थोत्त : ॥ १८ ॥ 

परत्यक्षोपदेशात्‌ श्रुति में प्रत्यक्ष कहा हन्ना है, इसलिये 
[ मृक्तात्माग्रों का एेश्वयं ्रमर्यादित होता है | इति एेसा चेत्‌ 
यदिक्हो तो न वैसा नहीं है, आधिकारिकभंडलस्थोक्त 


क्योकि [ वहां पर ] मंडलस्थ भ्रधिकारिक [ एसे परमेश्वर के 
स्वाधीन स्वाराज्य की प्राप्ति होती है ] एेसा कहा है । | 
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श्रव पूवेपक्षमे जो कहा था कि श्राप्नोति स्वराज्यम्‌" 
[ ते १।६।२] ( उसको देश्चयं की प्राप्ति होती है) 
इत्यादि स्पष्ट रूप से निदेश होने से मुक्तात्माश्रों का रेश्चयं 
श्रमयदित होता है एेसा हो मानना युक्त है, उसका परिहार 
करना चाहिये । इसके प्रतिवाद रूप में कहते हैँ कि यह दोष 
नहीं है क्योकि मंडलस्थ भ्राधिकारिक ईश्वर के सम्बन्ध में वह॒ 
कथन है । सूयं मंडल रादि विष स्थानोंमेंरहा हुश्रा जो पर 
ईश्वर है उसी के श्रधीन स्वराज्य की प्राप्ति होती है ठेसा वहाँ 
पर कहा हुभ्रा है 1 भ्रौर इसीलिये भ्रागे श्राप्नोति मनसस्पतिम्‌ 
[ तं० १।६।२] ( उसको मनकेस्वामी की प्राप्ति होतो 
है ) एेसा श्रुति ने कहा है । इसका भावाथ यह है कि पूवे सिद्ध 
ईश्वर जो सवके मनकास्वामी है उसी की उसको प्राप्ति 
होती है । इसी भाव के श्रनुसार प्रागे श्रुति ने कहा है कि 
'वाक्पतिश्चक्षुष्पतिः श्रोत्रपतिविज्ञानपतिश्च भवतिः [ त° 
१।६।२| ( बह वाणी का स्वामी होतादहै, चक्षु का, श्रोत्र 
का श्रौर विज्ञान का स्वामी होता है )। इसी प्रकार श्रन्यत्र भी 
नहां जसा संभव हो, नित्य सिद्ध ईश्वर के श्रधीन ही भ्रन्य 
मुक्तात्माभ्रों का एे्यं होता है, इसी भाव से श्रुति की योजना 
करनी चाहिये ।। १८ ॥ 

विकारार्बति च तथा हि स्थितिमाह ॥ १६ ॥ 

च तथा विकारावतिकायमे न रहने वाला [पसा भी 
परमेश्वर कारू्पहै ], हि क्योकि तथाउस रूप से उसकी 
स्थितिः स्थिति होती है एेसां आह [ भ्रति | कहती ह । 

तथा विकार मे न रहने वाला म्र्थात्‌ कायें से भिन्न एेसा 
भी नित्य मुक्त परमेश्वर का-एक रूप होता है, केवल सूयं मण्डल 
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मे रहने वाला कार्यं रूप से दीखने वाला ही उसका रूप नहीं 
दै । श्रूति उसकी इसी प्रकारदो रूप से स्थिति होती है एेसा 
कहती है; जसे, (तावानस्य महिमा, ततो ज्यायांश्च पुरुषः । 
पादोऽस्य सवभितानि, त्रिपादस्यामृतंदिवि ॥' [छां ° ३।१२।६| 
( इतनी इसकी महिमा है, भ्रौर पुरुष इससे श्रेष्ठ है । सव भूत- 
गर उसका एक पाद है तथा उसके भ्रमृत रूप तीन ॒प।द स्वगं 
मे है ) । श्रव यह्‌ परमेश्वर का निविकार स्वरूप इतर स्वरूपो 
का म्रालम्बन करने वाले उपासको को प्राप्त होता है, एेसा नहीं 
कह सकते, क्योकि उसके लिये उनका संकल्प ही नहीं है। 
इसलिये परमेश्चवरकेदोरूप होते हए भी जैसे ये उपासक 
 निगुणल्पको प्राप्त न होकर सगुणहीमे रहते हैवसे ही 
सगुण रूप मे भी म्रमर्याद एेश्वयं को न प्राप्त होते हृए मर्यादित 
एेश्वयं वाले ही रहते हैँ एसा समभना चाहिये ॥ १६ ॥ 


दरांयतश्चवं प्रत्यक्षानुमाने । २० ॥ 


परत्यक्नानुमाने प्रत्यक्ष यानी श्रुति श्रौर श्रनुमान यानी 
स्मृति एवं एेसा च ही दर्शयतः दिखाती है । 


परम ज्योति स्वरूप परमेश्वर विकार रहित है एेसा श्रुति 
ग्रौर स्मृति दोनों दिखाती है; जंसे, “न तत्र सूर्थाो भातिन्‌ 
चन्द्रतारकं नेमा विद्य तो भति कुतोऽयमग्निः' [ कठ० २। १५ 
वे ६ । १४ मु०२।२।१० ] ( वहां न सूयं प्रकारता हँ 
न चन्द्र रौर तारे प्रकाशते है श्रौर न वहाँ बिजली का प्रका 
पहुच सकता है, फिर श्रग्नि का तो कहना ही क्या है ? ) तथा 
न तदूभासयने सूर्यो न शदाङ्को न पावकः [ म० गी° १५६ 
( उसको न सूयं प्रकाशित करता है ) । श्रौरः न चन्द्र श्रौर 
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भभ्नि उसको प्रकाशित करते हँ ) । इस प्रकार परमेश्वर का 
विकारो से रहित होना प्रसिद्ध है यही सूत्रकार का ग्रभि- 
प्राय हे । २०॥ 


भोगमाच्रसाम्यलिगाच्च । २९१।। 


भोगमात्रसा्म्यालगात्‌ भोग का ही केवल साम्य है- इतने 
टीलिग से च भी | मुक्तात्माश्रों का रेवं ्रमर्यादित नदीं 
होता एेसा विदित होता है ] । 


मुक्त श्रात्माप्नों मे भ्रमर्यादित श्वय इसलिये भी नहीं 
हो सकता कि इनक केवल भोग ही ग्रनादि सिद्ध ईश्वर के 
समान होता हैरेसा श्रुति का कथन दहै; जैसे, (तमाहापो वे 
खलु मीयन्ते लोकोऽसौ' [ कौ० १।७ ] ( हिरण्यगभे ने उससे 
कहा इस उदक कार्म भोगकरतार्हू,तू भी उन लोकों को 
भोग ), “स यथंतां देवतां सर्वाणि भूतान्यवन्त्येवं हैवंविदं सर्वाणि 
भूतान्यवन्ति" | ब्र° १।५।२० | ( जिस प्रकार सव भूतप्राणि 
इस देवतां को भजते हैँ उसी प्रकार एेसे जानने वाले को सव 
प्राणि भजते ह ), 'तिनो एतस्यै देवतायै सायज्यं सलोकतां 
जयति' | ब्र १।५।२३ ] ( उस उपासना से वह उस देवता 
के साथ सायुज्य रौर सालोक्य को प्राप्त होता है ) इत्यादि 
भ्रुतियो में दोनों मे भेद बताया है तथाभमेद के चिह्लभी 
निरूप किये हैँ ॥ २१॥ | 

हंका-यदि एेसा माने कि मूक्तात्माभ्रों का एेश्वयं मर्यादित 
होता हैतो वह बढ़ने घटने वाला होने से प्रन्त वाला सिद्ध 
होगा श्रौर इस भ्रवस्था में उसका फिर जन्म होगा । 

इस शंका का उत्तर व्यास्षजी नीचे के सूत्र से देते है- 
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भ्रनाचृत्तिः शब्दादनावृत्तिः शब्दात्‌ ॥ २२ ॥ 

अनावृत्तिः [ मृक्तात्माग्रों का | फिर जन्म नहीं होता, 
शब्दात्‌ क्योकि वेसा श्रुति कटती है । अनावृतिः [ मुक्तात्माग्रों 
का | फिर जन्म नहीं होता शब्दात्‌ क्योकि वैसा श्रुति 

हती दे । 

नाड्यां, रञ्मि तथा भ्रचिरादि से युक्त देवयान मागं से 
मुक्त श्रात्मा ब्रह्मलोकं को प्राप्त होते हैँ ग्रौर उस ब्रह्मलोक के 
विषयमे शास्त्रों ने इस प्रकार लिखा है-"यस्मिन्नरश्च ह वै 
ण्यश्चाणंवौ ब्रह्मलोके तृतीयस्यामितो दिवि यस्मिन्न रं मदीय 
सरो यस्मिन्न्वत्थः सोमसवनो . यस्मिन्नपराजिता पृत्रंह्यणो 
यस्मिश्च प्रभरुविमितं हिरण्मयं वेश्म' ( यहां से तिसरे द्‌ लोक 
मेजो ब्रह्मलोक दै, उसमें श्र प्रौर ण्य नामके दो समुद्र 
एेरमदीय नामक सरोवर, सोम रस की वर्षां करनेवाला 
ग्रश्चत्थ वृक्ष श्रौर इश्वर निमित सुवरणंका मंदिर है (। इस 
ब्रह्मलोक का मंत्र, प्र्थवाद भ्रादि मे वहुत वणन किया हुग्रा 
है । जसे, चंद्रलोक में जाने वाले भोग भोगकर वहां से लौरते 
टै, वसे मुक्त लोग इस ब्रह्मलोक को प्राप्त होकर नहीं लौटते 1 
प्रागे दी हुई श्रृतियों से यही सिद्ध होता है-"तयोध्वमायन्न- 
मृतत्वमेति' [| छां० ८।६।६ |] ( उससे ऊपर जाने वाला 
भ्रमृतत्व को प्राप्त होता है), तेषां न पूनराढृत्तिः' [ ब्र 
६।२।१५ | ( उनको फिर लौटना नहीं पडता ), "एतेन प्रतिप- 
दयमाना इयं मानवमाव्तं नावतन्ते' [ छं ° ४।१५।६ ] ( इस 
मागे से जाने वाले फिर इस संसार में नहीं भ्राते ), शब्रह्मलोक- 
मभिसंपदयते' [ छं° ८।१५।१ | ( ब्रह्मलोक को प्राप्त होते 
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है ), न च पुनरावतंने' [ छां ८।१५।१ ] ( वह॒ फिर लौटता 
नहीं ) इत्यादि । 


भ्रव श्वय का भ्त होते हृए भी किसप्रकारजीवका 
पूनरागमन नहीं होता वह कायत्यिये तदध्यक्षण सहातः 
परम्‌ | ब्र° सू० ४।३।१० | इस सूत्र में वरेन किया गया है । 
जिनकी भ्रविद्या सम्यक्‌ ज्ञान से नष्ट हुई है एसे लोग नित्य 
सिद्ध निर्वाण ही का प्राश्य सदा करते है, इसलिये उनका 
पुनरागमन न होना तो सिद्धहीदै। सगण का प्रश्रय करने 
वाले भी भ्रन्तमें उसनिगुण दीका भ्राश्रय करते है, इसलिये 
उनका भी फिर न लौटना इसी से सिद्धहोतादै। सूत्रमें 
श्रनाद्रृत्तिः राब्दात्‌ भ्रनावृत्तिः राब्दात्‌' एेसी जो पुनरुक्ति दै 
वह्‌ इस शास्त्र की समाप्ति का द्योतक है । २२॥ 








इति श्री ब्रह्य सूत्र के शांकर भाष्य भाषानुवाद 
के चतुथं प्रध्याय का चतुथं पाद 
समाप्त हुश्रा । 
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श्री हरि 
© 
अध्यात्म विद्या का अपूवं भंडार ! 


वेदान्त केसरी कायालय की पुस्तके । 


महा वाव्य- वेद के सव मंत्र, वाक्य भ्रौर प्रध्याय भ्रास्तिक 
मनुष्यो के भ्राचरण करने योग्य ही है परन्तु इन सब में भी वेद 
के महा वाक्य श्रपनी विशेषता ही रखते हैँ । ततत्ववोध को 
प्रत्यक्ष कराने के लिये महा वाक्यों को खोड कर ग्रन्य कोई 
साधन नहीं हैँ । ये ्रत्यन्त गूढ़ होते हए भी इनकी इस पुस्तक में 
दृष्टान्त सहित सरल व्याख्या की गई है जो पढने वाले बुद्धिमानों 
को समभने मे रति सुगम रोचक हैँ । जीवन मुक्ति विदेह मुक्ति 
का श्रनुभव भी इसमे भली प्रकार समाया दै । मूल्य 
२० १-५० पसा 


पंचकोश विवेक-पचकोर के परदेसे ठके हुए श्रात्मा 
का स्पष्ट बोध नहीं होता, इसी से उसको विस्तार सहित सम- 
फाकर श्रात्मा को दर्शा दिया है 1 फंचकोरा का विवेकं ही आत्म 
श्रनात्म विवेक है । मूल्य ₹० १-५० प° 


वाक्य सुधा- वेदान्त अ्रन्थों में ज्ञान समाधि का वरेन 


वहत त स्थान पर है परन्तु इसमे जंसा वरन है वेसा सूक्ष्म वरणंन 

र स्थान मे कहीं नही मिलता मूप्रक्षुभ्रो के व सुभीता 

हो इसलिये दृष्टान्त भी हैँ श्रतएव - भ्रत्यन्त हितकर ह । मूल्य 
१-० १५ 


चर्पट पंजरिषा- भज गोविन्दं भज गोविन्द" प्य का 


विवेचन सहित 'भाषानुवाद है । ष्छान्तो से" रोचक रहै । सम~ .. 
श्लोकी पद्य भी है । मूल्य ₹० १-५०पं० ` ` ू 


२) 


सदाचार-श्लोक श्रौर उसका सरल श्रथ उसका सरल 
विवेचन सहित है । श्रीमत्‌ शंकराचायं कत घोटी पुस्तकों में 
इसका भी नाम है इससे मूमुक्ुग्रों को सत्य श्राचार का स्पष्ट 
वोध होता है । मूल्य ₹० १-१२ पै 

ब्रह्म सुत्र--( वेदान्त दशन ) शांकर भाष्य भापानुवाद 
सम्पुरे दो भाग- उपनिषदो में भ्रात्म स्नान सम्बन्धी श्रनेक एेसे 
कथन भ्राये हँ जो ऊपर से देखने में परस्पर विरोधी मालुम होते 
है । उनकी एकवाक्यता करकं वैदिक तत्त्वज्ञान को विशुद्ध रूप 
से प्रकट करने के लिए भगवान व्यास ने समन्वयरूप से ये सूत्र 
लिखे हँ । इसके सम्पुरणं उपलब्ध भाष्यो मे शांकर भाष्य सवसे 
म्रधिक प्रामाणिक ग्रौर्‌ प्राचीन माना जाता है, परन्तु श्रव तक 
हिन्दी में इसका शब्दशः भ्रनुवाद नहीं हुभ्रा है इसी कमी को पूरा 
करने के लिये भ्राघ्ुनिक तथा प्रचलित भाषा में इसका भ्रनुवाद 
किया गयादहै। दो जिल्दो मे सम्पूणं । मूल्य प्रति जिल्द का 
रुऽछ्प० 2.) ` 

वेदान्त दीपिका-इस ग्रन्थ मे जिज्ञासु को स्वाभाविकता 
से होने वाली शंकाभ्रों का प्रत्यन्त मामिकता से समाधान किया 
गया है । वेदान्त के महत्व के ग्रंथों को पढने पर भी जिन 
दांकाश्रों का समाधान न होने से जिज्ञासु का चित्त प्रशांत हरता 
है वे दांकायं इस ग्रन्थ को पठने से नष्ट हो जावेगी हष्टान्तो से 
जिज्ञासु गण बहुत सुगमता पवक सम जा्येगे 1 मूल्य 
₹०२-५० पर | ्‌ 

 „ वेदेन्त रहस्य वेदान्त. द्वाराः भ्रपने श्रात्मा के बोघके 

निमित्त भ्रनेक प्रक्रियाम्रो मे जो गुप्त रहस्य है उसे स्पष्टसरूप से 
भकटःकर दिया. है जिसे जानने से हीः सब जानने का भ्रन्त होता 
हैःएेसे विस्तार सहित कहीं २. पर योग्य. दृष्टान्तो -से समञ्या 
है । मूल्य ख० १-०० ^? ०; ८5 ह: क, 


[2 


मणिरत्न माला--म्रथवा परदनोत्तरी, यह ग्रन्थ श्राद्य गंक- 
राचाये कृत है, इसमें इलोक, भांषा, पद्य म्रौ र विवेचन है, बालक 
युवा, वृद्ध, जिज्ञासु धमत्मि सवके लिये ही हितकर है मूमृष्षुभ्रों 
को म्रत्यन्त उपयोगी हो इस प्रकार दृष्टान्त सहित विवेचन किया 
गया ह । इसके विचार से ्रौर भ्रनुष्ान से भ्रन्तःकरण शुद्ध 
टोकर शीघ्र ज्ञान प्राप्त होता है । सजिल्द मूल्य ₹० २-०० 


वाक्य वृत्ति-राकराचायं जी के छोटे ग्रन्थों मे यह्‌ प्रसिद्ध 
दै । वेदान्त का यह्‌ सुलभता से वोध होने के लिए मूल सस्कृत 
दलोक उसके भाषा तथा विस्तार से योग्य स्थानों मे हष्टान्तो 
सहित विवेचन किया गया है । मूल्य ₹० १-१२ प° | 

उपासना--इसमे साकार, सगुण, निगु ण ` कायेब्रह्म तथा 
कारण ब्रह्म रादि कड प्रकार की उपासना को भिन्नरेप्रकारसे 
हश्शंत सहित समाया है । उपासना की स्थिरताही से मन 
एकाग्र होकर भ्रात्म साक्षात्कार होता है । मू° ०-७१५ प° 

कल्याण का मार्ग- वेदान्त केसरीमें च्पे हए कल्याण 
प्रदलेखों का संग्रह है। दृष्टान्तो से रोचक है! ज्ञानियों को 
विनोद की ससिग्री हैमृमुकम्ों कोकल्याण का मागं है। 
मूल्य ₹० २-२५ प° 

स्वराज सिद्धि- येदान्त का प्रसिद्ध ग्रन्थ है । इसको सर- 
लान्वय भाषा टीका करके ग्राघुनिक तथा प्रचलित भाषा से 
सुन्दर छापा गया है । म्रात्मज्ञान की प्राप्ति ही स्वराज सिद्धि है। 
मूल्य ₹० १-८७ १९ 

वेदान्त स्तोत्र संग्रह--श्रीमत शकराचार्यादि के प्रतिभा- 
शाली; वेदान्त के मुख्य २ चुने हुये हर स्तोत्रं का संग्रहं किया 
गया है श्रौर प्रत्येक स्तोत्र का श्रथं भी सरलं भाषा मे दिया गया 


~ 

है । कई विद्वान सन्यासो तथा ब्रह्मचारियों ने बहुत पसन्द किया 
है । मूल्य ₹० १-५० 

कौशल्य गीतावली-भाग १-२-वेदान्तकेस्रीमे भ्रा 
हई कविताभ्रों का संग्रह । कविता रोचक सरल ग्रौय ज्ञान के 
संस्कारों को प्रदीप्त करने वाली तथा श्रवण, मनन श्रौर निवि- 
घ्यासन रूप है । प्रत्येक भाग का मूल्य ०-६२ प° 

श्र ति को टेर-यह श्री भोले वावाजी रचित कविता के 
ग्रन्थ हँ इसमे श्रतियो की सभी शिक्षायें चित्त युद्धि का साधन, 
ग्र्टाङ्खयोग म्रादि का सुगमता पूवक रोचक सरल कविताश्रों 
मे ह । मू० 9 -७ पे 9 

वेदान्त रत्नावली-यह ग्रन्थ भी श्री भोले वावा कृत 
कृविताग्रो मे है इसमें वेदान्त के गूढ़ रहस्यो का सरल ब्दो में 
कविता द्वारा वर्णन किया गया है जो जिज्ञासु की वुद्धि को तीत्र 
कर देती .है । मूल्य < -५० प° 

आत्म प्रबोधिनी कुन्डिलर्या--यह ग्रन्थ वेदान्त केशरीमें 
जो भोले -बावाजी के लेखो के श्रन्त मे कुण्डलियां लेखों का सार 
रूप दी हई हैँ उनका संग्रह है । इसमें म्रौर भी प्रनुभवी मदात्माश्रों 
के दोहा, कविता, सवया, पन्द्रतिथि बारहो महिना के वारह्‌- 
मासी श्रादि श्रनेक कविताभ्रों का संग्रह दै । मूल्य ०-५० १० 

. उपनिषत्‌ ५२- इसमे भिन्न भिन्न प्रकार को उपासना, 

ज्ञान के भ्रव ्ननुभव तथा योग की रहस्यमय क्रियाश्रो का म्ननु- 
भवे युक्त वरन है । सरल भाषा मे ५२ उपनिषदों का श्रनुवाद । 
सजित्द मूल्य ₹० स्क पं० ? ८2.) 
 उयवस्थापक-बेदान्त केसरी कायालय 
: > ~>, ,: लालघाट, बेलनगंज, ्रागरा।॥ ` ` 
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